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அன்பின்‌ உருவம்‌ 


பெரிய கூட்டம்‌. இறைவனுடைய திருமுன்‌ அவனுடைய 
ஆரருளைப்‌ பெறவேண்டுமென்ற ஆசையாலே கூடிய கூட்டம்‌ 
அது. எல்லோரும்‌ சிவ சின்னங்களை அணிந்திருக்கிறார்கள்‌. 
நெற்றியிலே திருநீறு; உடம்பெல்லாம்‌ திருநீறு. கழுத்திலும்‌ 
தலையிலும்‌ உருத்திராட்சமாலை. கைகளைத்‌ தலைமேல்‌ 
வைத்துக்‌ குவித்துக்‌ கொண்டிருக்கறொர்கள்‌. சிவபெருமானுடைய 
திருநாமங்‌ களை உரக்கச்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. 
போற்றி, போற்றி என்று வணங்குகிறார்கள்‌; சய சய என்று 
வாழ்த்துகிறார்கள்‌. 

இந்தக்‌ கூட்டத்தோடு சேராமல்‌ இரண்டுபேர்‌ தனியே 
நிற்கறொர்கள்‌. அவர்கள்‌, கூட்டத்தில்‌ உள்ள சிவநேசச்‌ செல்வர்‌ 
களைக்‌ கூர்ந்து கவனிக்கிறார்கள்‌. 

“ஆ! எவ்வளவு பெரியவர்கள்‌! இவர்களிடத்தில்‌ உள்ள 
சிவ பக்தியை என்னவென்று சொல்வது!'' என்று ஒருவர்‌ 
வியந்து பேசினார்‌. அந்த இருவரில்‌ அவர்‌ இளைஞர்‌; மற்றவர்‌ 
முதியவர்‌. 

இளைஞர்‌ கூறியதைக்‌ கேட்டு முதியவர்‌ முறுவல்‌ பூத்தார்‌; 
“நீ எப்படி அறிந்தாய்‌?! என்றார்‌. 

“அவர்களுடைய கோலமும்‌ கையைத்‌ தலைமேல்‌ 
குவித்திருக்கும்‌ நிலையும்‌ இறைவனை வாழ்த்துகின்ற 
வாழ்த்தும்‌ அவர்களுடைய அன்பை வெளிப்படுத்துகின்றனவே! 
அவர்களைப்‌ பார்த்தாலே அன்பின்‌ உருவங்களாகக்‌ காட்சி 
அளிக்றொர்களே!!' 

“அன்புக்கு உருவம்‌ உண்டா? அது குணம்‌ அல்லவா?! 


“ஆனாலும்‌... இளைஞர்‌ பேச வகை தெரியாமல்‌ 
விழித்தார்‌. 
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முதியவர்‌ மறுபடியும்‌ புன்னகை பூத்தார்‌. “ஆம்‌, அன்பு 
குணந்தான்‌; அது காட்சிப்‌ பொருள்‌ அன்று; கருத்துப்‌ பொருள்‌. 
அதைக்‌ கண்ணால்‌ காண முடியாது. இவர்களுடைய வேடமும்‌ 
செயலும்‌ பேச்சும்‌ அன்பை நினைப்பூட்டுகின்றன. அதனால்‌ 
இவர்களை அன்பர்கள்‌ என்று எண்ணுகிறாய்‌. '* 


“அது உண்மைதான்‌. அன்புக்கு இவர்கள்‌ செயல்கள்‌ 
அடையாளங்களாக இருக்கின்றன. '* 


“இத்தனை பேரும்‌ உண்மையான அன்பர்கள்‌ என்று 
சொல்ல முடியாது. அன்பைப்‌ புலப்படுத்தும்‌ அடையாளங்கள்‌ 
உண்டு. ஆனால்‌ அடையாளங்கள்‌ இயற்கையாக அமைவன 
சில; செயற்கையான உள்ளவை சில. 


“எனக்குத்‌ தெளிவுபடவில்லை'' என்றார்‌ இளைஞர்‌. 


அதோ அங்கே மூலையில்‌ தூணோடு ஓட்டியபடி 
இருக்கும்‌ அன்பரைப்‌ பார்‌. பக்கத்திலே சென்றாகிலும்‌ பார்த்து 
விட்டு வா. உடம்பைக்‌ கவனி. கையைத்‌ தலையில்‌ 3மல்‌ 
குவித்திருப்பதைக்‌ கண்டு வந்துவிடாதே. அவர்‌ உடம்‌பன்‌ 
மேலுள்ள மயிர்க்கால்களைக்‌ கவனித்து விட்டுவா'' என்று 
முதியவர்‌ சொன்னார்‌. 


இளைஞர்‌ அவ்வாறே அந்தத்‌ தூணருகே சென்றார்‌. 
மெல்ல அங்கே சற்று நின்று பார்த்தார்‌. அந்தப்‌ பக்தர்‌ கண்ணை 
மூடிக்கொண்டே, சிவ சிவ சிவ சிவ சய சய போற்றி 
போற்றி!” என்று சொல்லிக்கொண்டிருந்தார்‌. இளைஞர்‌ அவர்‌ 
திருமேனியைப்‌ பார்த்தார்‌. இளைத்து உலர்ந்து என்பு எழுந்து 
இயங்கும்‌ யாக்கை அது. அதில்‌ மேலாகப்‌ பார்க்கிறவருக்கு ஒரு 
கவர்ச்சியும்‌ இராது. இளைஞர்‌ கூர்ந்து கவனித்தார்‌. மயிர்க்‌ 
கால்களையே கவனித்தார்‌. ரோமங்கள்‌ குத்திட்டு நின்றன. சிலீர்‌ 
சிலீர்‌ என்று அடிக்கடி மயிர்க்கூச்சிடுவதை அவர்‌ கண்டார்‌. அது 
மாத்திரம்‌ அன்று. அவர்‌ உடம்பில்‌ சிறு நடுக்கமும்‌ உண்டாகி 
யிருந்தது. பக்கத்திலிருந்த வேறு சிலரைக்‌ கண்டார்‌. அவர்கள்‌ 
கொழு கொழுவென்று பருத்த மேனியுடையவர்களாக இருந்‌ 
தார்கள்‌. ஆனால்‌ அவர்களுடைய மேனியில்‌ இந்தப்‌ புளகம்‌ 
உண்டாகவில்லை. மெலிவாக இருந்த பக்தர்‌ மெய்தான்‌ 
அரும்பியது; விதிர்விதிர்த்தது. 
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இளைஞர்‌ மீட்டும்‌ முதியவரிடம்‌ வந்தார்‌. “நீங்கள்‌ 
சொன்னபடியே சென்று பார்த்தேன்‌. அவருக்கு அடிக்கடி 
மயிர்ச்கூச்சு ஏற்படுகிறது; உடம்பு நடுங்குகிறது” என்றார்‌. 

“எல்லோரிடமும்‌ இந்த இரண்டும்‌ இருக்கின்றன என்று 
நினைக்கிறாயா??? 


“இல்லை. அருகில்‌ இருந்த சிலரைப்‌ பார்த்தேன்‌. 
அவர்களிடம்‌ இந்த வெளியீடுகளைக்‌ காணவில்லை. ' 


“இப்பொழுது வேற்றுமை தெரிகிறதா? இவ்வளவு 
கூட்டத்திலும்‌ உண்மையான அன்பர்‌ சிலரே இருக்கிறார்கள்‌ 
என்ற உண்மை தெரிகிறதா?! 


இளைஞர்‌ விடை சொல்லாமல்‌ நின்றார்‌. இன்னும்‌ 
அவருக்கு முழுத்‌ தெளிவு உண்டாகவில்லை. 


அழகும்‌ அன்பும்‌ உடைய காளை ஒருத்தனிடம்‌ காதல்‌ 
கொண்ட மங்கை ஓருத்திக்குப்‌ பல வகையான அநுபவங்கள்‌ 
அந்தக்‌ காதல்‌ உணர்ச்சியினாலே உண்டாகும்‌. தன்‌ காதலனை 
நினைக்கும்போது உடம்பில்‌ மயிர்க்கூச்செரியும்‌. காதலனைக்‌ 
காணும்படி நேர்ந்தால்‌ குபீர்‌ குபீர்‌ என்று புளகம்‌ போர்க்கும்‌; 
உடம்பில்‌ சிறு நடுக்கமும்‌ காணும்‌. உடம்பில்‌ உள்ள 
உறுப்புக்களெல்லாம்‌ முறுக்குத்‌ தளர்ந்து நெகிழ்ந்து போகும்‌. 
இது காதலின்‌ அடையாளம்‌. காதல்‌ என்பது உள்ளத்தில்‌ 
இருக்கிற குணம்‌. பக்தியும்‌ அத்தகையதே. அந்தக்‌ குணங்கள்‌ 
மலரும்போது உணர்ச்சி விஞ்சும்‌. அப்போது உடம்பில்‌ 
இத்தகைய விளைவுகள்‌ ஏற்படும்‌. இவை . முயற்சியின்றித்‌ 
தாமே வெளியாகின்றன; இவற்றையே மெய்ப்பாடுகள்‌ என்று 
சொல்வார்கள்‌. கோபம்‌ உள்ளவனுக்குக்‌ கண்‌ சவப்பது, 
சோம்பல்‌ உள்ளவனுக்குக்‌ கொட்டாவி வருவது, அச்சம்‌ 
உள்ளவனுக்கு உடம்பு நடுங்குவது முதலயன வெல்லாம்‌ 
உணர்ச்சியின்‌ விளைவாக உடம்பிலே தோன்றும்‌ மெய்ப்‌ 
பாடுகள்‌. இயற்கையாகத்‌ தோன்றும்‌ இந்த மெய்ப்பாடுகளோடு, 
நினைந்து செய்யும்‌ செயல்களும்‌ சேரும்‌. செயல்களும்‌ பேச்சும்‌ 
உள்ளத்தில்‌ மலர்ந்துள்ள உணர்ச்சியின்‌ விளைவாக இருக்கும்‌. 
மெய்ப்பாடுகள்‌ இயற்கையாக அமைபவை; பேச்சும்‌ செயலும்‌ 
நினைந்து செய்பவை. உண்மையான உணர்ச்சியை இயற்கை 
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யான மெய்ப்பாடுகளிலிருந்து கண்டு பிடித்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. 
காதலிக்கு உள்ள அன்பு போன்றதே இறைவனிடம்‌ பக்தனுக்கு 
உள்ள அன்பும்‌. இரண்டு உணர்ச்சி களிலும்‌ சில மெய்ப்‌ 
பாடுகள்‌ பொதுவாக அமையும்‌.” 


“மற்றவர்களும்‌ இறைவனை நினைந்து - கை கூப்பு 
கிறார்கள்‌; வாழ்த்துகிறார்கள்‌. அவை அன்பின்‌ அடையாளங்கள்‌ 
அல்லவா??? 


அன்பு காரணமாகக்‌ கைகூப்புவதும்‌ வாழ்த்துவதும்‌ 
அன்பர்களிடத்திலே நிகழும்‌. ஆனாலும்‌ அன்பு இல்லாமலே 
இந்த இரண்டையும்‌ செய்ய முடியும்‌. இவை நினைந்து 
செய்கின்றவை. உண்மையான தாயும்‌ தன்‌ குழந்தையை 
அணைத்துக்‌ கொள்கிறாள்‌. அதனிடத்தில்‌ உள்ள அணியைக்‌ 
கவர விரும்புபவளும்‌ அணைத்து முத்தம்‌ கொடுக்கிறாள்‌. 
இருவருடைய செயல்களும்‌ ஒன்றாகவே தோன்றுகின்றன. 
ஆயினும்‌ தாயின்‌ செயலே உண்மையான அன்பினால்‌ 
அமைவது. ?” 

“இந்தக்‌ கூட்டத்தில்‌ இரு வேறு வகையினர்‌ இருக்‌ 
கிறார்கள்‌ என்று சொல்கிறீர்கள்‌. '' 

“அம்‌. அதை நீயே பார்த்தாயே. கையைத்‌ தலைமேல்‌ 
வைத்து, போற்றி, சயசய போற்றி என்று மாத்திரம்‌ 
சொல்பவர்கள்‌ ஒரு சாரார்‌; மெய்‌ அரும்பி, விதிர்‌ விதிர்த்து, 
வணங்கிப்‌ போற்றுகிறவர்கள்‌ ஒரு சாரார்‌. '' 

“இன்னும்‌ என்ன என்ன வேறுபாடுகள்‌ இருக்கின்றன?" 
என்று ஆர்வத்தோடு கேட்டார்‌ இளைஞர்‌. 

ய 

“மற்றொரு சோதனை சொல்கிறேன்‌. அதையும்‌ கவனித்து 
வா. முன்பு அவர்களுடைய மெய்யைக்‌ கவனித்தாய்‌. 
இப்பொழுது அவர்களுடைய உறுப்புக்களைக்‌ கவனித்து வா. '" 

“அவர்களுடைய கையையும்‌ தலையையும்‌ கண்டு தானே 
வந்தேன்‌?" 

“அது போதாது. உடம்பிலே சிறந்த உறுப்புத்‌ தலைதான்‌. 


ஆனால்‌ அந்தத்‌ தலையிலும்‌ முகத்தில்‌ இருக்கிற கண்களே 
சிறந்தவை. உலகத்தில்‌ வாழும்‌ மக்களுடைய கண்‌ 
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பார்வையைக்‌ கொண்டே அவர்களுடைய இயல்பைச்‌ சொல்லி 
விடலாம்‌. இப்போது இவர்களுடைய கண்களை ஆராய்ச்சி 
செய்‌. '” 


“எப்படி ஆராய்ச்சி செய்வது? பெரிய கண்‌, சிறிய கண்‌, 
கரிய கண்‌, சிவந்த கண்‌ என்று அக்‌ கண்களின்‌ உருவத்தையும்‌ 
நிறத்தையும்‌ ஆராயச்‌ சொல்கிறீர்களா?” 


இல்லை, இல்லை. கண்‌ என்று சொன்னது தவறு; 
பார்வை என்று சொல்லியிருக்க வேண்டும்‌. இவர்களுடைய 
பார்வைகள்‌ எங்கெங்கே பதிந்திருக்கன்றன என்று ஆராய்ந்து 
பார்‌. இதையும்‌ நுட்பமாக ஆராய வேண்டும்‌'' என்று 
சொல்லியனுப்பினார்‌. 


இளைஞர்‌ சென்றார்‌. இப்போது பார்வைகளை ஆராய்ச்சி 
செய்யும்‌ வேலையில்‌ ஈடுபட்டார்‌. கூட்டத்தில்‌ ஒருவர்‌ 
தம்முடைய மார்பைப்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. மற்றொருவர்‌ 
தம்‌ ருத்திராட்ச மாலையைப்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. வேறு 
ஒருவர்‌ அருகில்‌ நின்றவனுடைய ஆடையைக்‌ கவனித்துக்‌ 
கொண்டிருந்தார்‌. பின்னும்‌ ஒருவர்‌ எங்கோ ஒரு மூலையை 
நோக்கினார்‌. இப்படி வெவ்வேறு இடங்களில்‌ பார்வையைச்‌ 
செலுத்தினவர்கள்‌ பலர்‌. சிலர்‌ இறைவனைப்‌ பார்த்துக்‌ 
கொண்டிருந்தனர்‌. இந்த வேறுபாடுகளையெல்லாம்‌ கண்ட 
இளைஞர்‌ முதியவரிடம்‌ வந்து தாம்‌ கண்டதைச்‌ சொன்னார்‌. 


“முன்பு மெய்ப்பாடுகளாகிய இயற்கை விளைவும்‌, கை 
கூப்பி வாழ்த்துவதாகிய செயற்கை விளைவும்‌ ஒருங்கே 
ஒருவரிடம்‌ இருப்பதைக்‌ கண்டாய்‌. அப்படிச்‌ சிலர்‌ இந்தக்‌ 
கூட்டத்தில்‌ இருக்கக்கூடும்‌. இப்போது அவர்களுடைய 
பார்வையிலிருந்து இரு வேறு வகையினர்‌ இங்கே 
இருக்கிறார்கள்‌ என்று தெரிந்து கொண்டாய்‌. '* 

உண்மை. இறைவனைப்‌ பார்க்கிறவர்கள்‌ ஒரு சாரார்‌; 
மற்றவற்றைப்‌ பார்க்கிறவர்கள்‌ ஒரு சாரார்‌." 

“அப்படிச்‌ சொல்லக்கூடாது. எல்லோரும்‌ இறைவனைப்‌ 
பார்ப்பார்கள்‌. ஆனால்‌ இறைவனை மாத்திரம்‌ பார்த்துக்‌ 
கொண்டே இருப்பவர்கள்‌, இறைவனையும்‌ மற்றப்‌ பொருள்‌ 
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களையும்‌ பார்ப்பவர்கள்‌ என்று இரண்டு பிரிவாகப்‌ பிரிக்கலாம்‌. 
இறைவனைப்‌ பார்ப்பவர்களிலும்‌ இரு வேறு வகையினர்‌ 
உண்டு.” 


“அது என்ன வகை?!" 

“அதற்கும்‌ ஓர்‌ ஆராய்ச்சி நடத்த வேண்டும்‌” என்று 
சொல்லி முதியவர்‌ சிரித்தார்‌. 

உண்மையைக்‌ காண எத்தனை ஆராய்ச்சி நடத்தினாலும்‌ 
நடத்த வேண்டியதுதானே? சொல்லுங்கள்‌. செய்கிறேன்‌. '' 


“கண்‌ பார்வையைப்‌ பார்த்து வந்து சொன்னாய்‌. 
இறைவனுடைய கோலத்தைக்‌ காண்பவர்களை .இன்னும்‌ 
கூர்ந்து கவனித்து வா. இறைவன்‌ கோலத்தில்‌ எந்த எந்தப்‌ 
பகுதியைப்‌ பார்க்கிஜார்கள்‌ என்பதைக்‌ கூர்ந்து அறிந்து வா. 
தூணருகில்‌ நிற்கும்‌ அன்பர்‌ கண்ணைத்‌ திறந்தால்‌ எங்கே 
பார்க்கிறார்‌ என்பதை நுட்பமாகப்‌ பார்த்துத்‌ தெரிந்துகொண்டு 
வா.” 


இளைஞர்‌, கூட்டத்தினரை அணுகினார்‌; நுட்பமாக 
ஆராய்ந்தார்‌. இறைவன்‌ வாகனத்தைக்‌ கவனிப்பாரும்‌, 
இறைவன்‌ மேனியை மேலும்‌ கீழும்‌ உற்று நோக்குவாரும்‌, 
இறைவன்‌ திருமுக மண்டலத்தைப்‌ பார்ப்பவரும்‌, அவனுடைய 
திருவடிகளையே காண்பவருமாக அன்பர்கள்‌ இருந்தைக்‌ 
கண்டார்‌. தூணருகில்‌ மெய்‌ அரும்பி விதிர்‌ விதிர்த்து: நின்ற 
வரைக்‌ குறுகினார்‌. நல்ல வேளையாக அவர்‌ கண்‌ இப்போது 
மலர்ந்திருந்தது. அந்தக்‌ கண்‌ பார்வையைக்‌ கவனித்தார்‌. அது 
எம்பெருமானுடைய திருவடியிலே பதிந்திருந்தது. சில 
கணங்கள்‌ அந்தப்‌ பார்வை அப்படியே நின்றது. உடனே 
குபுக்கென்று அந்தக்‌ கண்களிலிருந்து நீர்‌ ததும்பியது. அன்பர்‌ 
இப்போது தாரை தாரையாகக்‌ கண்ணீர்விடத்‌ தொடங்கினார்‌. 

மெய்தான்‌ அரும்பி விதிர்விதிர்த்து 

உன்விரை ஆர்கழற்கு என்‌ 

கைதான்‌ தலைவைத்துக்‌ கண்ணீர்‌ ததும்பி. 

(வீதிர்விதிர்த்து - நடுங்கி, விரை ஆர்‌ கழற்கு - மணம்‌ 
பொருந்திய திருவடியைக்‌ கண்டு அதன்பொருட்டு.) 
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அந்த மெய்யன்பருடைய நிலையைக்‌ கண்டு இளைஞர்‌ 
உருகிப்‌ போனார்‌. முதியவரிடம்‌ ஓடி வந்தார்‌. “நீங்கள்‌ 
சொல்வது உண்மை. கண்‌ காட்டி விட்டது உண்மை அன்பை?” 
என்று வியப்பினால்‌ கூவினார்‌. 


“என்ன கண்டாய்‌?!" என்று கேட்டார்‌ முதியவர்‌. 


““கண்டறியாதன கண்டேன்‌. இறைவனையே காணும்‌ 
கூட்டத்தினரிலும்‌ வேறுபாடு கண்டேன்‌. அவனுடைய 
பல்வேறு அழகுகளைக்‌ கண்டு அவர்கள்‌ இன்புறுகிறார்கள்‌. 
அந்த மெய்யன்பரோ இறைவனுடைய திருவடியையே உற்று 
நோக்கிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. '* 


“நீ உண்மையை உணர்ந்துவிட்டாய்‌. அன்பர்கள்‌ 
இறைவனுடைய பேரழகில்‌ ஈடுபட்டு அதனைக்‌ கண்டு 
இன்புறுவார்கள்‌. ஆயினும்‌ அவனுடைய திருவடியில்தான்‌ 
அவர்களுக்கு நாட்டம்‌. அதுதான்‌ அவர்களுக்குப்‌ பற்றுக்கோடு. 
இறைவனுடைய பெருமையை அவனுடைய உறுப்புகள்‌ 
யாவும்‌ காட்டுகின்றன. ஆயினும்‌ அப்பெருமானை அடையும்‌ 
அன்பர்களுக்கு உரிய பற்றுக்‌ கோடாக இருப்பது அவன்‌ 
இிருவம.யே. மரத்தின்‌ களைகளும்‌ கொம்புகளும்‌ வளார்களும்‌ 
இலைகளும்‌ பலவாக இருந்தாலும்‌ அதற்கு நீர்‌ வார்க்க 
வேண்டுமானால்‌ அடியில்‌ உள்ள வேரிலேதான்‌ வார்ப்பார்கள்‌. 
அன்பர்களும்‌ இறைவன்‌ அடியையே நோக்கியிருப்பார்கள்‌. '' 


“நல்ல உவமை சொன்னீர்கள்‌! அந்தத்‌ திருவடியிலே 
நாட்டங்கொண்டு அவர்களும்‌ கண்ணீர்‌ விடுகிறார்கள்‌. '' 

“இறைவனுடைய இருவடியைப்‌ பற்றிக்‌ கொள்வதனால்‌ 
அன்பர்களுக்கு அடியார்கள்‌ என்றும்‌, திருவடி சம்பந்திகள்‌ 
என்றும்‌ பெயர்‌ வந்தன. தோளார்‌, கையார்‌, முகத்தார்‌ என்று 
சொல்வது வழக்கம்‌ அல்லவே. இறைவன்‌ திருமேனி அழகைக்‌ 
கண்ணாரப்‌ பருகி இன்புற்றாலும்‌ கடைசியில்‌ அமைதி பெற 
நாடிப்‌ புகுமிடம்‌. . இருவடிதான்‌. ்‌ உண்மை அன்பர்கள்‌ 
அத்திருவடியை நோக்கியே கும்பிடுவார்கள்‌.. அந்தக்‌ கழற்கே 
தலைமேற்‌ கைகூப்பி வணக்கம்‌ புரிவார்கள்‌. அந்தக்‌ கலையே 
பாராட்டுவார்கள்‌. '* 


“அந்த மெய்யன்பர்‌ இறைவன்‌ கழலையே கண்டார்‌. உன்‌ 
விரையார்‌ கழல்‌ வெல்க என்று வாழ்த்தினார்‌. '" 
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ஆம்‌, இறைவன்‌ கழல்‌ நறுமணம்‌ பொருந்தியது. 
தேவர்களும்‌ அன்பர்களும்‌ பல பல மலர்களால்‌ அருச்சித்துப்‌ 
போற்றும்‌ அடிகள்‌ அல்லவா?* அன்பர்களுடைய மலரின்‌ 
நறுமணமும்‌ உள்ளத்தின்‌ அன்பு மணமும்‌ சார்ந்து சார்ந்து 
மணப்பது. அதுவன்றி இயற்கையாகவே ஞானம்‌ மணக்கும்‌ 
திருவடி அது. அதுவே ஞான மயமானது. ** ஞான மணமும்‌ 
மலர்‌ மணமும்‌ வீசம்‌ இறைவன்‌ பூம்பதத்தை விரையார்‌ கழல்‌ 
என்று சொல்வது மிகவும்‌ பொருத்தமானது. ' 


“அந்த மெய்யன்பர்‌ கண்ணீர்‌ விடுகிறாரே!”" 


“விடுகிறார்‌ என்று சொல்லக்கூடாது. அவராக நினைந்து 
முயன்று விடுவது அன்று அது. மற்றவர்களிடம்‌ அதைக்‌ காண 
முடியாது. கண்ணீர்‌ தானே ததும்புகிறது. அது இயற்கையான 
மெய்ப்பாடு. மெய்யிலே புளகமும்‌ நடுக்கமும்‌ இயற்கையாகத்‌ 
தோன்றியது போலக்‌ கண்ணீரும்‌ இயற்கையான விளைவு; 
பொய்யன்பர்களிடம்‌ காண முடியாது. 


அன்பிற்கும்‌ உண்டோ அடைக்கும்தாழ்‌ ஆர்வலர்‌ 
புன்கணீர்‌ பூசல்‌ தரும்‌ 

என்று வள்ளுவர்‌ சொன்னார்‌. கண்ணால்‌ பார்க்கும்‌ பார்வைபில்‌ 
முயற்சி இருக்கிறது. ஆனால்‌ கண்ணீர்‌ ததும்புவது முயற்சி 
யினால்‌ வருவது அன்று; உண்மையான அன்புணர்ச்சியின்‌ 
விளைவாகத்‌ தானே உண்டாவது அது. கைகுவிப்பதாகிய 
செயல்‌ யாவரிடமும்‌ பொதுவாக இருந்தாலும்‌, மெய்யரும்‌ 
புதலும்‌ விதிர்விதிர்த்தலும்‌ மெய்யன்பரிடமே காண முடியும்‌. 
கண்‌ பார்வையில்‌ பிறவற்றைப்‌ பாராமல்‌ இறைவனையே 
நோக்குகிறவர்கள்‌ இறைவன்பால்‌ நோக்கமுடையவர்கள்‌. 
அவர்களிலும்‌ அவன்‌ கழலைக்‌ காண்பவர்கள்‌ தலையானவர்கள்‌. 
கழலைக்‌ கண்டு கண்ணீர்‌ விடுகிறவர்கள்‌ மிக மிக உத்தம 
மானவர்கள்‌. ''... 

* இறைவன்‌ திருவடி எல்லாப்‌ பொருள்களையும்‌ கடந்து நின்றன 
வாயினும்‌, அன்பர்க்கு அணியவாய்‌ அவர்‌ இட்ட நறுமலரான்‌ 
வெறிகமழும்‌ என்பது போதர வெறியார்‌ கழல்‌ என்றார்‌. 

-திருக்கோவையார்‌, 256, உரை, 

* “தொண்டர்கண்‌ டண்டிமொண்‌ டுண்டிருக்‌ கும்சுத்த ஞானமெனும்‌, 
தண்டையும்‌ புண்டரிகம்‌. '' 

-அருணகிரியார்‌ 
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“மெய்யான அன்பர்கள்‌ மிக அரியரென்று தெரிகிறது. 
பொய்யான வேடதாரிகளே பலர்‌ போலும்‌!'' 


“வேடதாரிகள்‌ என்று சொல்ல வேண்டாம்‌. பொய்யான 
வாழ்க்கையிலே மோகம்‌ கொண்டவர்கள்‌ உலகத்தில்‌ மிகுதியாக 
இருக்கிறார்கள்‌. இறைவனை அணுகும்போதுகூட அந்தப்‌ 
பொய்‌ அவர்களை விட்டு விலகுவதில்லை. அடியார்களுடைய 
கூட்டத்தில்‌ கலந்து கைகுவித்து வாயார வாழ்த்தும்‌ பழக்கம்‌ 
அவர்களிடம்‌ உண்டாக உண்டாக அந்தப்‌ பொய்‌ நிலை மெல்ல 
மெல்லக்‌ கழலுகின்றது. பொய்யான பற்றும்‌, பொய்ப்‌ 
பொருளில்‌ மோகமும்‌ முற்றும்‌ ஒழியும்போது இறைவனிடம்‌ 
முறுகிய அன்பு தலைப்படுகிறது. அதுவரையில்‌ மற்றவர்களைக்‌ 
கண்டு, அவர்கள்‌ செய்கிற காரியங்களை இவர்களால்‌ செய்ய 
இயலும்‌. மெய்யன்பர்கள்‌ தலையின்மேல்‌ கை குவிப்பதைக்‌ 
கண்டு தாமும்‌ கைகுவிப்பார்கள்‌. அவர்கள்‌, 'போற்றி சய சய 
போற்றி” என்று வாழ்த்துவதைக்‌ கண்டு தாமும்‌ வாழ்த்து 
வார்கள்‌. ஆனால்‌ அவர்களுக்கு உண்டாகும்‌ புளகமும்‌ நடுக்க 
மும்‌ இவர்களுக்கு உண்டாவது இல்லை. கண்ணீர்‌ ததும்புவ 
தில்லை. நாளடைவில்‌ உண்மையன்பர்களோடு சேர்ந்து சேர்ந்து 
இவ களுக்கும்‌ அன்பு உதயமாகிறது. காந்தத்தோடு உராயும்‌ 
இரும்புக்கும்‌ காந்த சக்தி அமைவது போல இவர்களுக்கும்‌ அந்த 
மெய்ப்பாடுகள்‌ சில சமயங்களில்‌ உண்டாகின்றன. இவர்‌ 
களுடைய உள்ளத்தில்‌ பொய்‌ கரையக்‌ கரைய அந்த மெய்ப்‌ 
பாடுகள்‌ மிகுதியாகின்றன. நமக்கு இன்னும்‌ இறைவன்‌ 
திருவருள்‌ கிடைக்கவில்லையே என்ற புழுக்கம்‌ உள்ளே 
தோன்றுகிறது. நெஞ்சம்‌ வெதும்புகிறார்கள்‌. வேதனையினால்‌ 
உண்டாகும்‌ இந்தப்‌ ' புழுக்கத்தினால்‌ உள்ளத்தில்‌ உள்ள மாசு 
கரைகிறது; தேய்கிறது. பொய்‌ தவிர்ந்து போற்றுகிறார்கள்‌. 
மூன்பு உலகியல்‌ வாழ்வில்‌ இவர்களுடைய கரணங்கள்‌ 
ஈடுபட்ட முறையே வேறு; இப்போது அன்பர்‌ கூட்டத்திற்‌ 
கலந்த பிற்கு நிகழும்‌ நிகழ்ச்சிகளே வேறு. '" 

“நான்‌ அதை உணர்கிறேன்‌. இவர்களுடைய உள்ளம்‌ 
வெதும்புகிறது; அதன்‌ பயனாகப்‌ பொய்‌ தவிர்கிறது; இவை 
மனத்தில்‌ உண்டாகின்றன. இவர்கள்‌ உடம்பு நெகிழ்கிறது; 
புளகம்‌ அரும்புகிறது; மேனி விதிர்விதிர்கிறது; கண்‌ கழலை 
நோக்குகிறது; நீரைச்‌ சொரிகிறது; இவை உடம்பில்‌ நிகழும்‌ 
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செயல்கள்‌. 'இறைவனே போற்றி! உன்‌ திருவடி வெல்க! உன்‌ 
அருள்‌ வெல்க! போற்றி சயசய போற்றி' என்று வணங்கி 
வாழ்த்துகிறார்கள்‌; இவை வாக்கில்‌ நிகழும்‌ செயல்கள்‌. பொய்‌ 
தவிராத காலத்தில்‌ இவர்கள்‌ உடம்பும்‌ கண்ணும்‌ கையும்‌ தலை 
யும்‌ யார்‌ யாரையோ வணங்கின. என்ன என்னவோ மெய்ப்‌ 
பாடுகளை உடையனவாக இருந்தன. இவர்கள்‌ நெஞ்சங்கள்‌ 
எதுஎதற்காகவேோ வேதனையுற்றன. இவர்கள்‌ வாய்‌ என்ன 
என்னவோ பிதற்றின. இப்போது மெய்யன்பு தலைப்படவே 
பொய்ச்‌ செயலும்‌ பொய்ச்‌ சொல்லும்‌ பொய்‌ எண்ணமும்‌ 
தவிர்ந்தன. இந்த மாற்றம்‌ எனக்கு நன்றாகப்‌ புலப்படுதிறெது.'' 

இளைஞர்‌ முகமலர்ச்சியுடன்‌ பேசினார்‌. புதிய 
உலகத்தைக்‌ கண்டவரைப்‌ போன்ற வியப்பில்‌ மூழ்கியிருந்தார்‌. 


“இப்போது அந்த மெய்யன்பரைப்‌ போய்‌ மறுபடியும்‌ 
பார்த்துவிட்டு வா; அவர்‌ என்ன சொல்கிறார்‌? கேட்டு வந்து 
சொல்‌”! என்று முதியவர்‌ இளைஞரை அனுப்பினார்‌. 

மூலையில்‌ தூணுக்‌ கருகில்‌ அன்பின்‌ உருவமாக 
நின்றிருந்த அடியாரைக்‌ குறுகினார்‌ இளைஞர்‌. “ஆண்டவனே! 
பல காலமாக நான்‌ இப்படியே இருக்கிறேனே. நெகிழாமல்‌ 
நிற்கிறேனே! உடையாய்‌! என்னைக்‌ கண்டு கொள்‌ அப்பா!”' 
என்று அவர்‌ கூறியதை ஆராய்ச்சியிலே புகுந்த இளைஞர்‌ 
கேட்டார்‌. கேட்டதை முதியவரிடம்‌ வந்து சொன்னார்‌. 


“மூன்று கரணங்களையும்‌ இறைவன்‌ திறத்திலே ஈடுபடுத்‌ 
தும்‌ பயிற்சியில்‌, இடையிடையே பொய்‌ வந்து ஈர்க்கும்‌; அன்பு 
நெறியில்‌ தளர்ச்சி உண்டாகும்‌. அந்தத்‌ தளர்ச்சிக்கு இடம்‌ 
கொடுக்காமல்‌ மேலும்‌ மேலும்‌ இறைவன்பால்‌ ஈடுபடுவார்கள்‌ 
மெய்யன்பர்கள்‌. அவரிடத்தில்‌ கண்ட மெய்ப்பாடுகளும்‌ 
செயல்களும்‌ உரைகளும்‌, அவரிடம்‌ உள்ள நினைவுகளும்‌ 
அன்புமயமானவை. இந்த நிலை அவரிடம்‌ சிறிதும்‌ நெகிழ 
வில்லை.” 


“பின்‌, என்னைக்‌ கண்டுகொள்‌ அப்பா என்கிறாரே; 
ஏன்‌??? 

“இறைவன்‌ மீது அவருக்குள்ள பெருங்காதலை அது 
காட்டுகிறது. அன்பின்‌ வேகத்தால்‌ ஏங்கி நின்று அவர்‌ பேசு 
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கிறார்‌. 'இறைவன்‌ எத்தனையோ செயல்களைச்‌ செய்கிறான்‌. 
தன்னை அணுகி வேண்டுவார்‌ வேண்டும்‌ பொருளை 
அளவறிந்து வழங்குகிறான்‌. ஐந்தொழிலை நடத்துகிறான்‌. 
அவ்வளவு செயல்களில்‌ ஈடுபட்டிருக்கும்‌ அவனுக்கு இந்த 
நாயேனைக்‌ காண நேரம்‌ ஏது? மகா ஞானியரும்‌ யோகியரும்‌ 
அன்பர்களும்‌ அவனுடைய அருளுக்காக ஏங்கி நிற்கும்போது 
இந்த எளியேன்‌ அவன்‌ கண்ணில்‌ படுவேனா!'' என்ற ஏக்க 
உணர்ச்சியால்‌ அப்படிப்‌ பேசுகிறார்‌. அது அன்பின்‌ அறிகுறி. 
“எத்தனையோ பேர்களைப்‌ பார்த்துப்‌ பல செயல்களைச்‌ 
செய்யும்‌ நீ எளியேனையும்‌ கண்டு உனக்கு அடியனாகக்‌ 
கொள்ளவேண்டும்‌ அப்பா!” என்று சொல்கிறார்‌. அவர்‌ அவன்‌ 
தான்‌ தன்னை உடையவன்‌ என்று கண்டுகொண்டார்‌. அவ 
னுடைய உடைமையே தாம்‌ என்பதையும்‌ கண்டு கொண்டார்‌. 
உடையவள்‌ தன்‌ உடைமையை மறந்திருக்கலாமா? ‘இதோ 
உன்‌ உடைமை இங்கே இருக்கிறது. இதைக்‌ கண்டு கொள்‌: 
என்று தம்‌ அடிமை நிலையையும்‌ இறைவனுடைய உரிமை 
நிலையையும்‌ உணர்ந்து பேசுகிற பேச்சு, உடையாய்‌! என்னைக்‌ 
கண்டு கொள்‌' என்னும்‌ பேச்சு. '* 


x 


மெய்தான்‌ அரும்பி விதிர்விதிர்த்து 
உன்விரை ஆர்கழற்குஎன்‌ 
கைதான்‌ தலைவைத்துக்‌ கண்ணீர்‌ 
ததும்பி வெதும்பிஉள்ளம்‌ 
பொய்தான்‌ தவிர்ந்துஉன்னைப்‌ போற்றி 
சயசய போற்றிஎன்னும்‌ 
கைதான்‌ நெகிழ விடேன்‌உடை 
யாய்‌! என்னைக்‌ கண்டுகொள்ளே. 


(உடம்பில்‌ புளகம்‌ அழும்பி, நடுங்கி, உன்னுடைய மணம்‌ 
நிரம்பிய திருவடிக்கு என்‌ தலையின்மேல்‌ கையை வைத்து வணக்கம்‌ 
புரிந்து, கண்ணீர்‌ ததும்பி, உள்ளம்‌ வேதனையினால்‌ புழுங்கி, 
பொய்யான பற்றையும்‌ உணர்ச்சிகளையும்‌ நீங்கி, உன்னை வணங்கி, 
'வெல்க வெல்க/ போற்றி” என்னும்‌ ஒழுகலாற்றைச்‌ சிறிதும்‌ தளர 
விடமாட்டேன்‌. உடையவனே! என்னை இவன்‌ நம்‌ அடியான்‌ என்று 
கண்டு அறிந்து என்னை ஏற்றுக்‌ கொண்டருள்‌. 
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மெய்‌ - உடம்பு. தான்‌: ௮சை. அரும்பி - புளகம்‌ அரும்பி; 
மயிர்க்கூச்செறிந்து. விதிர்‌ விதிர்த்து - நடுங்கி, விரை - மணம்‌, கழல்‌ 
- காலில்‌ அணியும்‌ வீர வெண்டயம்‌; ௮து இங்கே திருவடிக்கு 
ஆயிற்று; ஆகு பெயர்‌, கழற்கு - கழலின்‌ பொருட்டு. ததும்பி - 
பொங்கி. வெதும்பி - புழுங்கி; வேதனை அடைந்து, போற்றி - 
வணங்கி. இரண்டு போற்றிகளையும்‌ ௮ன்பருடைய வார்த்தைகளாக 
வைத்தும்‌ பொருள்‌ சொல்லலாம்‌. சய - ஜய; வெல்க, கை - ஒழுக்கம்‌. 
நெகிழ - தளர. கொள்‌ - ஏற்றுக்கொள்‌. ) 

x 

4/0 [ரணிக்கவாசகர்‌ பாடியருளிய திருவாசகத்தில்‌ 
திருச்சதகம்‌ என்னும்‌ பகுதியில்‌ உள்ள நூறு பாடல்களில்‌ முதற்‌ 
பாடலாக விளங்குவது இப்பாட்டு. திருச்சதகத்துக்கு முன்‌ சிவ 
புராணம்‌, ஒர்த்தித்‌ இருவகல்‌, இரு வண்டப்‌ பகுதி, போற்றித்‌ 
திருவகவல்‌ என்ற நான்கு நெடும்பாடல்கள்‌ உள்ளன. போற்றித்‌ 
திருவகவலை அடுத்து நிற்பது திருச்சதகம்‌. அந்தத்‌ திருவகவல்‌, 


போற்றி போற்றி புராண காரண 
போற்றி போற்றி சயசய போற்றி! 


என்று முடிகிறது. தொடர்ந்து வரும்‌ திருச்சதகத்தின்‌ முதற்‌ 
பாட்டாகிய இதில்‌ அதன்‌ கடைசியடியிலுள்ள சொற்கள்‌ 
வீணையின்‌ ஒலி இழைவது போலக்‌ கேட்கின்றன. 


போற்றி சயசய போற்றி என்னும்‌ 
கைதான்‌ நெகிழவிடேன்‌. 


மெய்‌ புளகம்‌ போர்ப்ப, நடுக்கம்‌ உண்டாக, கையைத்‌ 
தலையின்மேல்‌ வைத்து, கண்ணீர்‌ வார, சயசய போற்றி என்று 
வாழ்த்தி நிற்கும்‌ அன்பருடைய கோலம்‌ இந்தப்‌ பாட்டைப்‌ 
படிக்கும்போது நமக்குப்‌ புலனாகிறது. இவை கண்ணாற்‌ 
காணும்‌ காட்சிகள்‌. இவற்றோடு உள்ளம்‌ வெதும்புதலும்‌ பொய்‌ 
தவிர்த்தலும்‌ தளர்ச்சியின்றி நிற்றலுமாகிய பண்புகளும்‌ கருத்துக்‌ 
குட்‌ பதிகின்றன. அன்புக்கு உருவம்‌ இல்லை; ஆனாலும்‌ அதன்‌ 
விளைவுகளையெல்லாம்‌ ஒருங்கே காணும்போது, “இதுதான்‌ 
அன்பின்‌ உருவம்‌/'' என்று சொல்வதில்‌ தடை என்ன? 


x 


கரந்து நில்லாக்‌ கள்வன்‌ 


அவர்‌ ஒரு சிவ பக்தர்‌. பேராசையுள்ள சிவ பக்தர்‌. 
உலகத்துப்‌ பொருள்களிலே பேராசை இல்லை. தமக்கு 
மேன்மேலும்‌ அன்பு வளர வேண்டும்‌ என்னும்‌ பேராசை 
உடையவர்‌. அவருடைய அன்பு நிலையைக்‌ கண்டாலே, 
“இப்படி இருப்பவர்கள்‌ உலகத்தில்‌ யார்‌!'' என்று நமக்கு 
வியப்பு உண்டாகும்‌. ஆனால்‌ அவரோ, “'நான்‌ என்ன அன்பு 
செய்துவிட்டேன்‌! நான்‌ இன்னமும்‌ செய்யுமாறெல்லாம்‌ செய்ய 
வில்லையே! இறைவன்‌ அந்த நிலையில்‌ என்னை வைத்தருள 
வில்லையே!” என்று மனம்‌ நைந்து சாம்புவார்‌. 


காலையில்‌ எழுந்து எங்கே மலர்ச்‌ செடிகள்‌ உண்டென்று 
நாடிச்‌ தேடிச்‌ செல்வார்‌. சிவபெருமானுடைய தலங்கள்‌ எங்கு 
உண்டோ அங்கெல்லாம்‌ அவரைப்‌ பார்க்கலாம்‌. பல வகை 
யான மலர்களைப்‌ பறிப்பார்‌. பறித்துக்‌ கோதுநீக்கி ஆய்வார்‌. 
என்ன என்ன மலர்கள்‌ இறைவனுக்கு உரியன என்று சாத்திரங்‌ 
களை ஆராய்வார்‌; புராணங்களை ஆராய்வார்‌; அன்பர்களைக்‌ 
கேட்பார்‌. இப்படிப்‌ பலவாறாக ஆய்ந்த மலர்களையெல்லாம்‌ 
தொகுத்து இறைவனுக்கு அருச்சனை செய்ய முற்படுவார்‌. 


ஒரு நாள்‌ இரண்டு நாள்‌ செய்கிற காரியம்‌ அன்று இது. 
எப்பொழுதும்‌ இதுவேதான்‌ அவருக்கு வேலை. 'இறைவ 
னுடைய இந்தத்‌ தலத்துக்கு இன்று போக வேண்டும்‌; இன்ன 
இன்ன மலர்களையெல்லாம்‌ கொண்டு போக வேண்டும்‌; 
இத்தனை அருச்சனை செய்ய வேண்டும்‌' என்று அவர்‌ 
எப்பொழுதும்‌ நினைத்துக்கொண்டே இருப்பார்‌; நினைத்த 
படியே செய்வார்‌. 


பரந்துபல்‌ ஆய்மலர்‌ இட்டு, 
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இது ஒரு நாளும்‌ முட்டுப்படாமல்‌ நடந்து கொண்டே 
வருகிறது. இறைவனுடைய அடியிலே அருச்சனை செய்து 
அதனை வணங்குவதே அவர்‌ வேலை. 


முட்டாது அடியே இறைஞ்சி. 

ஒரு நாள்‌ அவரை ஒருவர்‌ கண்டார்‌. “ஓயா, நீர்‌ 
எப்போதும்‌ இவ்வளவு பரபரப்போடு மலர்களையெல்லாம்‌ 
குவித்து ஒருநாள்‌ கூடத்‌ தடை இல்லாமல்‌ ஆண்டவனுடைய 
திருவடிக்கு அருச்சனை செய்து விழுந்து விழுந்து வணங்கு 
கிறீரே; உம்முடைய வாழ்க்கை எப்படி நடக்றெது? நீர்‌ எப்படிச்‌ 
சம்பாதிக்கறீர்‌? உமக்கு யார்‌. பொருள்‌ கொடுக்கிறார்‌?” என்று 
கேட்டார்‌. அந்த அடியவர்‌ பேச ஆரம்பித்தார்‌. 


“பொருள்‌ ஈட்டுவதைச்‌ சொல்கிறீர்களா? யாரைக்‌ 
கேட்டால்‌ நமக்கு வேண்டிய பொருள்‌ கிடைக்கும்‌ என்று 
நினைக்கிறீர்கள்‌?!” என்று திரும்பிக்‌ கேட்டார்‌. 

“ஏன்‌? எத்தனையோ செல்வர்கள்‌ இருக்கிறார்கள்‌. நாம்‌ 
கெய்கிற வேலையை வாங்கிக்கொண்டு கூலி கொடுக்கிறவர்கள்‌ 
இருக்கிறார்கள்‌. அவர்களிடத்திலே சென்று வேலை செய்து 
வேண்டியவற்றைப்‌ பெறலாமே!'' என்றார்‌ நண்பர்‌. 

அதைக்‌ கேட்ட பக்தர்‌ சற்றுப்‌ புன்னகை பூத்தார்‌. “நான்‌ 
சோம்பேறி. எனக்குப்‌ பிறருடைய உள்ளம்‌ விரும்பும்படியாக 
வேலை செய்ய முடியாது. என்ன செய்வது?! என்றார்‌. 


“அப்படியானால்‌ அன்புடையவர்களிடத்திலே போய்‌ 
எனக்கு இது வேண்டும்‌ என்று கேட்கலாமே!” என்று நண்பர்‌ 
சொன்னார்‌. 

“கேட்கலாம்‌ நான்‌ கேட்கும்‌ பொருளெல்லாம்‌ 
கொடுக்கிற மனிதன்‌ இந்த உலகத்தில்‌ இருக்கிறானா? '” என்று 
கேட்டார்‌. 

“ஏன்‌ இல்லை?" என்று நண்பர்‌ சொன்னார்‌. 

“மனிதனுக்கு எத்தனை பேராசை என்று உமக்குத்‌ 
தெரியாதா? யார்‌ நமக்கு ஒரு பொருளைக்‌ கொடுக்கிறாரோ, 
அவருக்கே பல ஆசை இருக்குமே! தாமே குறைவுடையவர்‌, 
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குறையில்லாதபடி நமக்கு எப்படித்‌ தருவார்‌?'' என்று 
சொன்னார்‌ அந்தப்‌ பக்தர்‌. 

“ஆண்டவனை வழிபடுகிறீரே; அவன்‌ மாத்திரம்‌ தந்து 
விடுவானா?” என்று நண்பர்‌ கேட்டார்‌. 

“நிச்சயமாகத்‌ தருவான்‌. நாம்‌ எதைக்‌ கேட்கிறோமோ 
அவற்றையெல்லாம்‌ தருவான்‌. அந்த நம்பிக்கையோடுதான்‌ 
எத்தனையோ பேர்‌ ஆண்டவனிடம்‌ அடைக்கலம்‌ புகுகிறார்கள்‌. 
யார்‌ தன்னிடத்திலே வந்து பூசனை புரிந்து வழிபடுகிறார்களோ 
அவர்களுக்கு எளியனாகி, அவர்கள்‌ கேட்கின்ற எல்லா 
வற்றையும்‌ கொடுக்கின்ற பெருவள்ளல்‌ அல்லவா எம்‌ 
பெருமான்‌!'' என்று மனம்‌ உருக உருகப்‌ பேசினார்‌ அந்தப்‌ 
பக்தர்‌. 

“எல்லாரும்‌ அப்படிச்‌ சொல்லக்‌ காணோமே. இறைவன்‌ 
வாழ்க்கையில்‌ சோதனையே உண்டாக்குகிறான்‌ என்றல்லவா 
பேசுகிறார்கள்‌? !! என்றார்‌ நண்பர்‌. 


“அது அறியாதவர்கள்‌ கூற்று. இறைவன்‌ எல்லோருக்கும்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ தந்துவிடமாட்டான்‌. அவன்‌ பெரிய கள்வன்‌. 
எல்லாருக்கும்‌ மறைந்து நிற்கும்‌ கள்வன்‌. சாத்திரத்தை மாத்திரம்‌ 
ஓதிக்கொண்டிருக்றெவர்களுக்கு மறைந்திருப்பான்‌. தோத்‌ 
திரத்தை வெளிப்படையாகச்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டிருக்கிறவர்‌ 
களுக்கும்‌ மறைந்திருப்பான்‌. ஆகமத்தை அறிந்தவர்களுக்கு 
அந்த ஆகமத்திற்குள்ளே இருந்து மறைந்திருப்பான்‌. 
உண்மையான அன்பு இல்லாதவர்கள்‌ கரடியாகக்‌ கத்தினாலும்‌ 
வேறு எந்த வகையில்‌ .முயற்சி பண்ணினாலும்‌ அவனுடைய 
திருவருளைப்‌ பெறுவது அரிது. எல்லாருக்கும்‌ கள்வனாக 
ஒளிந்து நிற்கின்றவன்‌ அவன்‌. 

“அந்தக்‌ கள்வனையும்‌ மயக்கக்‌ கூடியவர்கள்‌ அன்பர்கள்‌. 
அவர்கள்‌ எதைக்‌ கேட்டாலும்‌ அளிக்கிறவன்‌. 'இவனை நாம்‌ 
இடைவிடாமல்‌ மலரால்‌ அருச்சித்து எதைக்‌ கேட்டாலும்‌ 
கொடுத்துவிடுவான்‌' என்று அன்பர்கள்‌ அணுகுகிறார்கள்‌. '* 


“அப்படி அவர்கள்‌ எண்ணுகிறார்கள்‌ என்பது அவனுக்குத்‌ 
தெரியுமோ”?! 
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“நன்றாகத்‌ தெரியும்‌. அவர்களுடைய உள்ளத்தில்‌ 
இருக்கிறவனுக்கு அது தரியாதா? அங்கே அவன்‌ கரந்து நிற்க 
மாட்டான்‌. அவர்கள்‌ இரப்பவற்றையும்‌ கரவாமல்‌ 
தந்தருள்வான்‌. '! 

''இலறவனிடம்‌ அன்பு வைக்கிறவர்கள்‌ இப்படி 
எண்ணலாமா??? 


“தாய்‌ பல தின்பண்டங்களைப்‌ பண்ணி வைத்திருக்‌ 
திறாள்‌. அவற்றைக்‌ கண்டு குழந்தை ஆசைப்படுகிறது. நாம்‌ 
செய்தவற்றைத்‌ தின்ன இது ஆசைப்படுகிறதே என்று எந்தத்‌ 
தாயாவது சினம்‌ அடைவாளோ? அன்பர்கள்‌ வேண்டியவற்றை 
இறைவன்‌ கொடுக்கிறதில்‌ வியப்பு ஒன்றும்‌ இல்லை. அப்படிக்‌ 
கொடுக்கின்ற வள்ளலையன்றி வேறு யாரைப்போய்‌ 
இறைஞ்சுவது?'' என்று பக்தர்‌ கூறி முடித்தார்‌. 

பரந்துபல்‌ ஆய்மலர்‌ இட்டுமுட்‌ 
டாதுஅடி யேஇறைஞ்சி 

இரந்தஎல்‌ லாம்‌எமக்‌ கேபெற 
லாம்‌எனும்‌ அன்பர்‌ உள்ளம்‌ 

கரந்துநில்‌ லாக்கள்வனே! 

(பல இடங்களுக்குச்‌ சென்று ஆராய்ந்து எடுத்த பல மலர்களை 
அருச்சித்து இடையீடு இன்றித்‌ தன்‌ திருவடியை வணங்கி இரந்த 
எல்லாவற்றையும்‌ நமக்கென்று பெற்றுக்கொள்ளலாம்‌ என்று எண்ணும்‌ 
அன்பர்களின்‌ உள்ளத்தில்‌ மறைந்து நில்லாத கள்வனே! 

பரந்து-பல இடங்களிற்‌ சென்று; பரபரப்புடன்‌ என்றும்‌ 
சொல்லலாம்‌, ஆய்மலர்‌-ஆராய்ந்த மலர்கள்‌. முட்டாது-இடையீடு 
இன்றி. இறைஞ்சி- வணங்கி, கரந்து-மறைந்து. ) 

x 


அன்பர்களிடத்தில்‌ இத்தனை அன்புடையவனாக 
இருக்கின்ற ஆண்டவனைப்‌ பணியாமல்‌, வாழ்த்தாமல்‌, 
அவனை நினைந்து உருகாமல்‌, வீணாக யார்‌ யாரையோ 
நம்புவதில்‌ பயன்‌ என்ன? அவனுடைய திருவடிக்‌ கண்ணே 
உண்மையான அன்பு இடையீடில்லாமல்‌ இருந்தால்‌ நமக்கு 
எதனாலும்‌ குறைவே உண்டாகாது. அந்த அன்பைத்தான்‌ நாம்‌ 
அவனிடத்திலே யாசிக்க வேண்டும்‌. ''எனக்கு அது வேண்டும்‌. 
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இது வேண்டும்‌ என்று கேட்பதற்கு முன்னாலே, ''எனக்கு 
உன்னுடைய அன்பு வேண்டும்‌'' என்று யாசித்தால்‌, அதன்‌ 
பிறகு இறைவன்‌ வேண்டியவற்றையெல்லாம்‌ தருவான்‌. 
இறைவனுடைய அன்பர்‌ கூட்டத்துக்குள்ளே ஒருவனாக 
அமர்ந்துவிட்டால்‌ பிறகு எது கேட்டாலும்‌ தருவான்‌. 


கேட்பதற்கு எல்லாருக்கும்‌ தெரியும்‌. உலகிலுள்ள மக்கள்‌ 
எல்லோரும்‌ எத்தனையோ பொருள்கள்‌ வேண்டுமென்று 
இறைவனைக்‌ கேட்டுக்கொண்டுதான்‌ இருக்கிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ 
கேட்பதற்கு முன்னாலே ஒன்று செய்ய வேண்டும்‌. அவன்பால்‌ 
அன்புடையவராக வேண்டும்‌. அப்படியானால்தான்‌ அவனைக்‌ 
கேட்கும்‌ உரிமை கிடைக்கும்‌. ஆனால்‌ அவர்களுடைய 
உள்ளத்தில்‌ வெறும்‌ ஆசை இருக்கிறதே அன்றி அன்பு இல்லை. 

இறைவனுடைய திருவடியில்‌ முறுகிய அன்பு 
தோன்றிவிட்டால்‌ அப்புறம்‌ கேட்பன எல்லாம்‌ பலிக்கும்‌. 
வண்டியிலே ஏறின பிறகுதான்‌, ““ஒரு மணி நேரம்‌ போனோம்‌; 
பத்து மைல்‌ கடந்துவிட்டோம்‌'' என்று சொல்ல முடியும்‌. 
வண்டியில்‌ ஏறாமல்‌ கீழே நின்றுகொண்டு ஒரு மணி கழித்துப்‌ 
பார்த்தால்‌, “அடடா! இருக்கிற இடத்திலேயே இருக்கிறோமே! 
என்றுதான்‌ சொல்லும்படி இருக்கும்‌. இறைவனுடைய அன்பு 
வண்டியில்‌ ஏறின பிற்பாடுதான்‌ நாம்‌ எது கேட்டாலும்‌ 
கிடைக்குமே அன்றி அதற்கு முன்னால்‌ கேட்பன எல்லாம்‌ 
கிடையா. 


இதில்‌ மற்றோர்‌ அதிசயம்‌: வண்டியிலே ஏறின பிறகு 
அவன்‌ கேட்கிற கேள்வியே வேறு விதமாகப்‌ போய்விடும்‌; 
அவனுடைய ஆசையே மாறிவிடும்‌. உலகில்‌ இருக்கின்ற 
மக்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ கேட்பார்கள்‌. அவர்கள்‌ உள்ளம்‌ 
ஆசை நிரம்பியது. அன்பர்களோ எல்லாவற்றையும்‌ கேட்ப 
தில்லை. பெரும்பாலும்‌ தங்களுடைய வாழ்க்கைக்கு 
வேண்டியவை இவை என்று எண்ணிக்‌ கவலையடைவதோ 
கேட்பதோ இல்லை. ''இறைவனே நமக்கு வேண்டியவற்றைத்‌ 
தருவானே. குறிப்பறிந்து தருகின்ற கொடையாளியாகிய 
அவனிடத்தில்‌ இன்னது வேண்டும்‌ என்று சொல்வது பைத்தியக்‌ 
காரத்தனம்‌'' என்றுதான்‌ நினைப்பார்கள்‌. 
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ஒருகால்‌ அவர்கள்‌ ஏதேனும்‌ கேட்டுவிட்டால்‌ அது மிகச்‌ 
சிறியதாகத்தான்‌ இருக்கும்‌. எல்லா ஐசுவரியங்களையும்‌ 
தேவர்களுக்கும்‌ மற்றவர்களுக்கும்‌ தந்து காப்பாற்றுகின்ற 
பேரருளாளனாகிய ஆண்டவன்‌ பக்தர்கள்‌ கேட்கின்ற சிறிய 
பொருளைத்‌ தராமலா போவான்‌? 


“இரந்த எல்லாம்‌ கொடுக்கிறான்‌'' என்று சொன்னால்‌, 
“டீகளாததைக்‌ கேட்பார்கள்‌. இறைவனாலே கொடுக்க 
முடியாததைக்‌ கேட்பார்கள்‌. அப்போது என்ன செய்வது?! 
என்று நினைக்கக்‌ கூடாது. எது கேட்டாலும்‌ இறைவன்‌ 
தருவான்‌. ஆனாலும்‌ தங்களுக்கு நன்மை தராத பொருளை 
அவர்கள்‌ கேட்கவே மாட்டார்கள்‌. கேட்பதே மிக அருமையாக 
இருக்கும்‌. 

ஆசைப்படுவதற்கு முன்னாலே அன்பு செய்ய வேண்டும்‌. 
அன்பு செய்த பிறகு, எதைக்‌ கேட்டாலும்‌ தருவான்‌. 
இடையீடில்லாத அன்பு யாருக்கு இருக்கிறதோ அவர்கள்‌ 
எப்பொழுது எதைக்‌ கேட்டாலும்‌ தருவான்‌. சில காலம்‌ அன்பு 
வைத்துச்‌ சில காலம்‌ மறந்திருந்தால்‌ அன்பு வைத்த 
காலத்தில்தான்‌ கேட்ட பொருள்‌ கிடைக்கும்‌. எப்பொழுது 
கேட்டாலும்‌ எது கேட்டாலும்‌ கிடைக்க வேண்டுமானால்‌ 
எல்லாச்‌ சமயத்திலும்‌ ஆண்டவனிடத்திலே அன்பு இருக்க 
வேண்டும்‌. அன்பு இடையீடில்லாததாக இருந்தால்‌ இரந்த 
வெல்லாம்‌ நமக்குக்‌ கிடைக்கும்‌. 


நின்‌ வார்கழற்கு அன்பு எனக்கு 
நிரந்தர மாய்‌ அரு ளாய்‌ 

என்று கேட்கிறார்‌ மாணிக்கவாசகர்‌. இந்த அன்பைக்‌ கேட்ப 
தற்குக்‌ காரணம்‌, இரந்தவெல்லாம்‌ எமக்கே பெறலாம்‌ என்ற 
நோக்கம்‌ அன்று. அந்த நோக்கம்‌ தவறு. இறைவனிடத்திலே 
அன்பு செய்வது இறைவனுடைய திருவருள்‌ கிடைக்க 
வேண்டும்‌ என்ற ஒன்றுக்குத்தான்‌. ஏதேனும்‌ வேண்டுமானால்‌ 
கேட்கலாம்‌; கிடைக்கும்‌. அது நடுவிலே வந்த செய்தி. 
இறைவனிடத்தில்‌ அன்பு உடையவனாக இருப்பதே ஒரு 
பெரிய இன்பம்‌. 
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இடையீடில்லாத அன்பு எதற்காக வேண்டும்‌? இறை 
வனைத்‌ தொழுவதற்காகத்தான்‌. அதை மாணிக்கவாசகர்‌ 
சொல்லுகிறார்‌. 


நின்‌ கழற்கு அன்பு எனக்கு 
நிரந்தர மாய்‌ அரு ளாய்நின்னை 
ஏத்த முழுவதுமே. 

“என்னுடைய வாழ்நாள்‌ முழுவதும்‌ உன்னைப்‌ பூரணமாக 
ஏத்துவதற்காக அன்பு வேண்டும்‌. பிறிதொன்றை ஏத்தாமல்‌ நின்‌ 
திருவடிகளையே ஏத்துவதற்காக எனக்கு அன்பு வேண்டும்‌. அது 
நிரந்தரமாக இருக்க வேண்டும்‌ என்று வேண்டிக்கொள்கிறார்‌. 


பரந்துபல்‌ ஆய்மலர்‌ இட்டுமுட்‌ 
டாதுஅடி யேஇறைஞ்சி 
இரந்தஎல்‌ லாம்‌எமக்‌ கேபெற 
லாம்‌எனும்‌ அன்பர்உள்ளம்‌ 
கரந்துநில்‌ லாக்கள்வ னேநின்றன்‌ 
வார்கழற்கு அன்புஎனக்கு 
நிரந்தர மாய்‌அரு ளாய்‌, நின்னை 
ஏத்த முழுவதுமே. 
(வார்கழற்கு-நீண்ட திருவடிகளுக்கு. நிரந்தரமாய்‌-இடையீடு 
இன்ற. முழுவதும்‌-வாழ்நாள்‌ முழுவதும்‌. 
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இரண்டு வழிகள்‌ 


இரண்டு சாலைகள்‌ பிரிகிற இடத்தில்‌ ஒரு மனிதன்‌ 
நின்று கொண்டிருந்தான்‌. எந்த வழியாகப்‌ போகவேண்டு 
மென்பதைச்‌ சற்று யோசித்தான்‌. இரண்டு வழியிலும்‌ இந்தச்‌ 
சாலை இன்ன இன்ன இடத்திற்குச்‌ செல்லுவது என்ற குறிப்பு 
இருந்தது. ஒரு சாலையில்‌ “ஆமாறு” என்று போட்டிருந்தது. 
மற்றொரு சாலையில்‌ 'சாமாறு” என்று போட்டிருந்தது. 


, ஆதல்‌, சாதல்‌ என்ற இரண்டும்‌ ஒன்றுக்கொன்று நேர்‌ 
விரோதம்‌. மனிதன்‌ மேலும்‌ வளர்ச்சி பெறுவதை ஆக்கம்‌ என்று 
சொல்வார்கள்‌. இறந்து போவது சாவு என்பது நமக்குத்‌ 
தெரியும்‌ மனிதன்‌ நாள்‌ ஆக ஆகத்‌ தான்‌ வளர்ந்து வருவ 
தாகவே நினைக்கிறான்‌. ஆனால்‌ உண்மையை நோக்கினால்‌ 
அவன்‌ சாவை நோக்கிப்‌ பிரயாணம்‌ செய்து கொண்டிருக்‌ 
கிறான்‌. 'இருபது ஆண்டுகள்‌ ஆயின. அதற்கு ஏற்ற வளர்ச்சி 
அவனுக்கு ஏற்பட்டிருக்கிறது' என்று சொல்வதைக்‌ காட்டிலும்‌, 
'மரணம்‌ என்ற முடிவிடத்தைக்‌ குறுகுவதற்கு இருபது ஆண்டு 
கடந்துவிட்டான்‌; அந்த மரணத்துக்கும்‌ அவனுக்கும்‌ இடையில்‌ 
இருபது ஆண்டுத்‌ தூரம்‌ குறைந்துவிட்டது' என்றுதான்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌. 

நாம்‌ புறப்பட்ட இடத்தைப்பற்றி எண்ணுவதைக்‌ காட்டி 
லும்‌ போய்ச்‌ சேரவேண்டிய இடத்தைப்பற்றி நினைப்பதுதான்‌ 
அறிவுடைமைக்கு அழகு. போய்ச்‌ சேருகிற இடம்‌ இன்ன 
தென்று நமக்கு முதலில்‌ தெரிந்துவிட வேண்டும்‌. நம்முடைய 
உள்ளத்தில்‌ நல்ல இடத்திற்குப்‌ போவோம்‌ என்று நினைத்துக்‌ 
கொண்டால்‌ போதாது; அதற்குரிய முயற்சியும்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌. 

இரண்டு சாலைகளும்‌ சந்திக்கின்ற இடத்தில்‌ நிற்கின்ற 
பிரயாணி ஆக்கத்திற்குரிய வழியில்‌ செல்லுவானேயன்றி 
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மரணத்துக்குரிய வழியில்‌ செல்லமாட்டான்‌. சாதலைக்‌ 
காட்டிலும்‌ ஆதல்தான்‌ மனிதனுக்கு விருப்பம்‌. ''உனக்கு 
மரணமில்லாப்‌ பெருவாழ்வைத்‌ தருகிறேன்‌; இந்த மருந்தைச்‌ 
சாப்பிடு; மரணம்‌ வராது'' என்று சொன்னால்‌ அதைச்‌ சாப்பிடு 
வதற்கு நாம்‌ தயாராக இருக்கின்றோம்‌. தேவர்கள்கூட மரணம்‌ 
இல்லாத வாழ்வு பெறுவதற்காகத்தான்‌ அமுதத்தை உண்டார்‌ 
கள்‌. நாமும்‌ அமுதம்‌ கிடைக்குமானால்‌ உண்ணுவதற்குச்‌ 
சித்தமாக இருக்கிறோம்‌. ஆனால்‌ அந்த அமுதம்‌ கிடைக்கும்‌ 
இடம்‌ இன்னது என்றுதான்‌ தெரியவில்லை. அது எளிதிலே 
கிடைத்தால்‌ நாம்‌ உண்ணுவோம்‌. முயற்சி இல்லாமலே 
கிடைத்தால்‌ ஊக்கத்துடன்‌ உண்ணுவோம்‌. 

உண்மையில்‌, மரணத்தை வெல்வதற்குரிய வழி ஏதாவது 
உண்டா, இல்லையா? உண்டு. அது தெரியாமல்‌ இருப்பதனால்‌ 
சாகும்‌ ஆற்றில்‌ நாம்‌ செல்லுகிறோம்‌. ஆதல்‌ என்ற முடிவுக்குக்‌ 
கொண்டுபோய்ச்‌ சேர்கின்ற வழி வேறு இருக்கிறது. உலகத்தில்‌ 
உள்ள மக்களில்‌ பெரும்பாலோர்‌ சாதல்‌ என்ற இடத்திற்குத்தான்‌ 
போய்க்கொண்டிருக்கிறார்கள்‌; மிக விரைவாகப்‌ போய்க்‌ 
கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. எத்தனைக்கு எத்தனை அவர்களுக்கு 
ஆற்றலும்‌ அறிவும்‌ இருக்கின்றனவோ அத்தனைக்கு அத்தனை 
அவர்கள்‌ மிக விரைவாக மரணத்தை நோக்கிச்‌ செல்லுகிறார்கள்‌. 
அவர்களுடைய சதுரப்பாடெல்லாம்‌, சாமாற்றைச்‌ சார்வதற்கே, 
மரணத்தை அடைவதற்கே அமைகின்றன. 

சாமாறே விரைகின்றேன்‌ சதுராலே சார்வானே. 

(சதுராலே-சாமர்த்தியத்தால்‌. சார்வான்‌-அடைய. ) 

ஆமாறு அல்லது ஆதல்‌ என்ற இடத்துக்குச்‌ செல்லுகின்ற 
வழியிலே அற்புதமான பூஞ்சோலைகளெல்லாம்‌ இருக்கின்றன. 
அந்த வழியிலே போவதற்குரிய முயற்சியை நாம்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌. நம்முடைய சமுதாயம்‌ அதற்கு நேர்‌ எதிர்ப்‌ 
பாதையில்தான்‌ செல்லுகின்றது. அதனால்‌ ஆதல்‌ என்ற 
லட்சியத்தை நோக்கிச்‌ செல்லுகிற பாதையில்‌ அதிகக்‌ கூட்டம்‌ 
இருப்பதில்லை. எங்கே அதிகக்‌ கூட்டமோ அதுதான்‌ நல்லது 
என்ற நினைப்பு நமக்கு உண்டாகி இருக்கிறது. ஜனநாயக, 
காலத்தில்‌ அந்த நம்பிக்கை மிக அதிகமாகப்‌ போய்விட்டது. 
நல்லதா, அல்லாததா என்று பார்ப்பதைக்‌ காட்டிலும்‌, எத்தனை 
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பேர்‌ போகிறார்கள்‌ என்று பார்க்கிற நினைவுதான்‌ இந்தக்‌ 
காலத்தில்‌ நமக்குத்‌ தோன்றிக்கொண்டிருக்றெது. 


உண்மை எப்பொழுதும்‌ உண்மையாகத்தான்‌ இருக்கும்‌. 
ஆயிரம்‌ பேர்‌ சேர்ந்து உண்மை அல்ல என்று சொல்வதற்காக 
உண்மை பொய்யாகாது. அப்படித்தான்‌ ஆக்க வழி அல்லது 
ஆதலைச்‌ சார்கின்ற வழியானது என்றைக்கும்‌ நன்மையைத்தான்‌ 
பயக்கும்‌. அந்த வழியிலே நடக்கிறவர்கள்‌ மிகச்‌ சிலராகவே 
இருக்கலாம்‌. ஆனாலும்‌ ஆக்கம்‌ ஆக்கந்தான்‌; அதைச்‌ சார்வதற்‌ 
குரிய வழி நன்மையைப்‌ பயப்பதுதான்‌. சொல்லகிறவர்கள்‌ 
சிலர்‌ என்று அதைக்‌ குறைவாக நினைக்கக்‌ கூடாது. 
மாணிக்கவாசகரைப்‌ போன்ற சிலர்தாம்‌, “இது ஆகின்ற வழி”! 
என்று சொல்லு கிறார்கள்‌. இனி, ஆகின்ற வழி எப்படி 
இருக்கிறது என்பதைப்‌ பார்க்கலாம்‌. 
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ஆமாறு என்பது இன்னது என்பதைத்‌ தெரிந்துகொள்ள 
வேண்டும்‌. ஆக்க நெறி அல்லது நாம்‌ வளர்ச்சி பெற்றுப்‌ 
பரிபூரணத்தை அடையும்‌ நெறி எதுவோ அதுதான்‌ ஆம்‌ ஆறு. 
முன்னாலே உள்ள வரையறையின்படி, அநுபவிக்க வேண்டிய 
துன்பங்களை இப்பொழுது நுகர்ந்து கொண்டிருக்கிறோம்‌. 
'மறுபடியும்‌ அடுத்த பிறவி எடுத்து இதைப்போன்ற 
துன்பத்தையே அநுபவிப்போம்‌. அதற்கு ஏற்ற வகையில்‌ நாம்‌ 
வாழ்கிறோம்‌” என்றால்‌, அது ஆம்‌ ஆறு ஆகாது. உலகில்‌ நாம்‌ 
வரும்பொழுது பிராரப்தம்‌ என்ற வினை மூட்டையைக்‌ 
கட்டிக்கொண்டு வருகிறோம்‌. நம்முடைய கணக்கில்‌ பெரிய 
வினைக்‌ குவியல்‌ ஒன்று இருக்றெது. அதற்குச்‌ சஞ்சிதம்‌ என்று 
பெயர்‌. அதிலிருந்து ஒரு பகுதியை இந்த வாழ்க்கையில்‌ 
கரைத்து விடுவதற்காகக்‌ கொண்டு வருகிறோம்‌. அதற்குத்தான்‌ 
பிராரப்தம்‌ என்று பெயர்‌. ஆனால்‌ நாம்‌ கையிலே கொண்டு 
வந்ததைக்‌ கரைத்து விடுவதோடு நின்றுவிடுவதில்லை. புதிய 
மூட்டையையும்‌ சேர்த்துக்கொண்டு போகின்றோம்‌. இந்தப்‌ 
பிறவியிலே நாமாகச்‌ சேர்த்துக்கொள்ளுகிற வினை மூட்டை 
அது; அதற்கு ஆகாமியம்‌ என்று பெயர்‌. இப்படி வினைகள்‌ 
மூன்று விதம்‌; நம்முடைய கணக்கிலே பலகாலமாகச்‌ சேர்ந்து 
வருகின்ற மூட்டையாகிய சஞ்சிதம்‌ ஒன்று; இந்தப்‌ பிறவியிலே 
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அநுபவிப்பதற்காக வரையறை செய்யப்பெற்ற பிராரப்தம்‌ 
ஒன்று; இந்தப்‌ பிறவியிலே புதிதாக ஏற்றுக்கொள்கிற 
வினையாகிய ஆகாமியம்‌ ஒன்று; ஆக மூன்று. இந்த மூன்றில்‌ 
பிராரப்தத்தைக்‌ கரைத்துவிட்டு இறைவனுடைய திருவடியாகிய 
லட்சியத்தை நினைந்து வாழ்கிற வாழ்வுதான்‌ ஆக்க வாழ்வு. 
எது நிரதிசய ஆனந்தத்துக்கு அழைத்துச்‌ செல்லுமோ, எந்த 
நெறியில்‌ சென்றால்‌ துன்பங்களுக்கு அப்பால்‌ உள்ள ஆனந்த 
நிலையை அடையலாமோ, அந்‌ நெறிதான்‌ ஆக்க நெறி. 

அந்த நெறி இன்னதென்று பெரியோர்களெல்லாம்‌ 
சாத்திரங்களிலும்‌ தோத்திரங்களிலும்‌ காட்டியிருக்கிறார்கள்‌. 
சாத்திரங்களில்‌ காட்டியவையெல்லாம்‌ சட்டத்தால்‌ சொல்லப்‌ 
பெறுபவை போன்றன. தோத்திரங்களாகிய தேவாரம்‌ முதலிய 
வற்றிலே சொன்னவை தங்களுடைய வாழ்க்கையிலே பெரிய 
வர்கள்‌ அநுபவித்துக்‌ காட்டிய நெறிகள்‌. திருவாசகத்தில்‌: 
மாணிக்கவாசகர்‌ ஆக்க வழியைக்‌ காட்டுகிறார்‌. “நான்‌ 
ஆக்கவழியிலே போகவில்லையே/*' என்று புலம்புகிறார்‌. 
உண்மையிலே அவர்‌ ஆக்க வழியிலே செல்லுகிறவர்‌. 
ஆனாலும்‌ அவருடைய அன்பு அப்படிப்‌ புலம்பச்‌ செய்கிறது. 
அவர்‌ புலம்புவதனாலே ஆக்க வழி இன்னது என்பது நமக்குப்‌ 
புலப்படுகிறது. 

ஆமாறுஉன்‌ திருவடிக்கே அகம்குழையேன்‌ 
என்று, தொடங்குகிறார்‌. ஆக்க வழிப்‌ பயணத்தில்‌ அடிப்‌ 
படையான நிலை, உள்ளம்‌ குழைவது. ஆக்கவழியிலே ' அடி 
எடுத்து வைப்பவனுக்கு முதல்‌ பக்குவம்‌ உள்ளம்‌ குழைதல்‌. 
அப்படிக்‌ குழைவதற்கு மூல காரணம்‌ அன்பு. அன்பினாலே 
உருகவேண்டும்‌. ஆக்கவழி அல்லாத சாதல்‌ வழியிலே செல்லு 
கிறவர்களுக்கோ மனம்‌ கல்லாக இருக்கின்றது. தம்முடைய 
நலத்தையே நினைக்கின்ற வன்மை, பிறருடைய நன்மைகளைக்‌ 
கண்டால்‌ பொறாமைப்படும்‌ வன்மை, உலகில்‌ உள்ள பொருள்‌ 
களையெல்லாம்‌ நாம்‌ ஆளவேண்டும்‌ என்ற ' ஆசையினாலே 
உண்டான வன்மை-இப்படிப்‌ படலம்‌ படலமாக அழுத்திக்‌ 
கொண்டிருக்கின்ற தீய இயல்புகளால்‌ மனம்‌ கல்லாப்‌ 
பாறையாகி வன்மையாக இருக்கிறது. அத்தகைய மனம்‌ 
நெகிழ்ந்து கொடுக்க வேண்டும்‌. அந்த நெகிழ்ச்சி உண்டாக 
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அன்பு என்ற சூடு ஏறவேண்டும்‌. உலகில்‌ உள்ள உயிர்களிடத்தி 
லெல்லாம்‌ அன்பு பரவினால்‌ அப்பொழுது நெஞ்சு நெகிழும்‌. 
ஆசை, லோபம்‌, பொறாமை முதலிய இறுகல்‌ தன்மை 
யெல்லாம்‌ மாறிவிடும்‌. 


பயணம்‌ போகிறவனுக்குப்‌ போகின்ற வழிக்கு ஏற்றபடி 
சில ஏற்பாடுகள்‌ செய்துகொள்ள வேண்டியிருக்கும்‌. அந்த அந்த 
வழியிலே போகிறவர்களிடம்‌ சில பொதுவான செயல்களைக்‌ 
காணலாம்‌. காட்டு வழியிலே போகிறவர்கள்‌ கையில்‌ 
ஆயுதங்களுடன்‌ செல்வார்கள்‌. கூட்டமாகப்‌ போவார்கள்‌. 
நிழலும்‌ நீரும்‌ உள்ள சாலை வழியே போகிறவர்கள்‌ அங்கங்கே 
தாகத்திற்குத்‌ தண்ணீர்‌ அருந்தி மர நிழலில்‌ தங்கி இளைப்பாறிச்‌ 
செல்வார்கள்‌. இந்தச்‌ செயல்கள்‌ வழியின்‌ இயல்புக்கு 'ஏற்ப 
மாறுபடும்‌. 

ஆகின்ற வழியிலே செல்லுபவர்கள்‌ என்ன என்ன 
செய்வார்கள்‌? அவர்கள்‌ இறைவன்‌ திருவடியை நினைந்து 
உள்ளம்‌ -குழைவார்கள்‌; அன்பினால்‌ உருகுவார்கள்‌. அகம்‌ 
குடைவதை அவர்களுடைய கண்களும்‌ முகமும்‌ பேச்சும்‌ 
காட்டும்‌. அவற்றில்‌ உருக்கம்‌ உண்டாகும்‌. மணற்குன்றுக்கு 
அடியிலே தண்ணீர்‌ ஓடினால்‌ அந்தக்‌ குன்று மெல்ல மெல்லக்‌ 
கரைகிறது. அகம்‌ அன்பினால்‌ குழையும்போது உருக்கம்‌ ஏற்படு 
கிறது. இவை இரண்டும்‌ உள்ளத்திலே தோன்றும்‌ உணர்ச்சியும்‌ 
அதனால்‌ விளையும்‌ மெய்ப்பாடும்‌ ஆகும்‌. அடுத்தபடியாக 
விளைகின்ற செயல்கள்‌ சில உண்டு. 


நம்‌ அன்புக்கு உரிய குழந்தை, மனைவி ஆகியவர்களிடம்‌ 
அன்பைப்‌ பல படியாகக்‌ காட்டுகிறோம்‌. அவர்களுக்கு 
அலங்காரம்‌ செய்து பார்க்கிறோம்‌. நம்‌ விருப்பத்துக்கு உரிய 
எல்ல௩ப்‌ பொருள்களையும்‌ அலங்காரம்‌ செய்வதில்‌ நமக்குத்‌ 
திருப்தி உண்டாகிறது. வீட்டை அலங்கரிக்கிறோம்‌; உடம்புக்கு 
அலங்காரம்‌ செய்து கொள்கிறோம்‌; குழந்தைக்கு ஆடை 
யணிகள்‌ புனைகிறோம்‌. இறைவனிடத்தில்‌ அன்பு பூண்டு அகம்‌ 
குழைந்து உருகும்‌ அன்பர்கள்‌ தம்‌ அன்பைப்‌ பல வழிகளில்‌ 
காட்டுகிறார்கள்‌. இறைவனுடைய உருவத்‌ திருமேனியைப்‌ 
பூமாலை புனைந்து வழிபடுகிறார்கள்‌. அவனுடைய 
பெருமையைப்‌ பலவாறு எடுத்துப்‌ பாராட்டிப்‌ புகழ்கிறார்கள்‌. 
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இறைவன்‌ தேவர்களுக்கெல்லாம்‌ தலைவன்‌; மகாதேவன்‌. 
அவனுடைய பெருமையை நாம்‌ உணர்ந்து அன்பு செய்யும்‌ 
போது அவன்‌ திறத்தில்‌ இன்னும்‌ என்ன என்ன செய்யலாம்‌ 
என்று தோன்றிக்கொண்டே இருக்கும்‌. 'அவன்‌ நடக்கு 
மிடத்தையெல்லாம்‌ மணி பதித்துத்‌ தளம்‌ போடலாமா? அவன்‌ 
திருவடித்‌ துகளை உடம்பெல்லாம்‌ பூசிக்கொள்ளலாமா? ' 
என்றெல்லாம்‌ எண்ணங்கள்‌ உதயமாகும்‌. அந்த அன்புக்கு 
இதுதான்‌ செய்யலாம்‌ என்ற வரையறை இல்லை. 

அவன்‌ கோயிலை அலகிட்டுப்‌ பெருக்கவேண்டும்‌; 
மெழுகவேண்டும்‌'' என்று தோன்றும்‌; தோன்றுவது மாத்திரம்‌ 
அன்று; அப்படியே செய்வார்கள்‌ பக்தாகள்‌. இறைவனுடைய 
திருத்தொண்டுகள்‌ பலவற்றில்‌ அவன்‌ கோயிலைத்‌ தூயதாக 
வைத்துக்கொள்ளவதும்‌ ஒன்று. 

மகாத்மா காந்தியடிகள்‌ வீதிகளைச்‌ சுத்தம்‌ செய்து 
காட்டினார்‌. தேசத்‌ தோண்டர்கள்‌ தோட்டி வேலையையும்‌ 
செய்யவேண்டும்‌ என்று செயலிலும்‌ செய்தார்‌. தேச பக்திக்கு 
இத்தகைய செயல்களெல்லாம்‌ அடையாளங்கள்‌ என்பதைக்‌ 
காந்திஈடிகள்‌ செய்து காட்டினார்‌. தெய்வபக்திக்கு அலகிடுதல்‌, 
மெழுகிடுதல்‌ என்பனவும்‌ அடையாளங்கள்‌ என்பதைத்‌ திருத்‌ 
தொண்டர்கள்‌ செய்து காட்டியிருக்கிறார்கள்‌. அப்பர்‌ சுவாமிகள்‌ 
உழவாரத்தொண்டு செய்தார்‌. ஆனந்தத்தால்‌ அன்பர்கள்‌ 
கூத்தாடுவார்கள்‌. இத்தகைய செயல்கள்‌ இறைவன்‌ அருள்‌ 
பெற்று மேன்மேலும்‌ ஆக்கம்‌ பெறுவோருக்குரிய அடை 
யாளங்கள்‌. 


புத்தேளிர்‌ 
கோமான்‌! நின்‌ திருக்கோயில்‌ தூகேன்‌ 
மெழுகேன்‌ கூத்தாடேன்‌. 


XK 


மாணிக்கவாசகர்‌ ஆகும்‌ ஆற்றில்‌ நிகழும்‌ செயல்கள்‌ 
இவை என்று சொல்லவில்லை; ஆயினும்‌, 'ஆகுமாற்றிலே 
சென்று இன்ன செயல்களை நான்‌ செய்யவில்லையே; 
சாகுமாறே விரைகிறேனே!' என்று இரங்குகிறார்‌. அவரே 
இரங்கும்போது மற்றவர்கள்‌ போகும்போக்கு என்ன? 
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ஆமாறுஉன்‌ திருவடிக்கே 
அகங்குழையேன்‌; அன்புஉருகேன்‌; 
பூமாலை புனைந்துஏத்தேன்‌; 
புகழ்ந்துரையேன்‌; புத்தேளிர்‌ 
கோமான்‌ நின்‌ திருக்கோயில்‌ 
தூகேன்‌ மெழுகேன்‌ கூத்தாடேன்‌; 
சாமாறே விரைகின்றேன்‌. 
சதுராலே சார்வானே. 

(தேவர்களின்‌ தலைவனே/ ஆக்கம்பெறும்‌ வண்ணம்‌ 
உன்னுடைய திருவடியை எண்ணி அதன்‌ பொருட்டு என்‌ உள்ளம்‌ 
குழைந்திலேன்‌; அன்பினால்‌ நான்‌ உருகவீல்லை; மலர்‌ மாலைகளைக்‌ 
கொண்டு உன்னை அலங்காரம்‌ செய்து துதிக்கவில்லை; புகழ்ந்து 
பாராட்டவில்லை; நின்‌ திருக்கோயிலைம்‌ பெருக்கவில்லை; 
மெழுகவில்லை; ஆனந்தக்கூத்து ஆடவில்லை; என்‌ அறிவுத்‌ திறத்தால்‌ 
சென்று சேரும்பொருட்டு மரண வழியிலே வேகமாகச்‌ செல்லுகிறேன்‌. 

புனைந்து௮ணிந்து ஏத்தேன்‌-துதித்திலேன்‌. புத்தேளிர்‌-தேவர்‌. 
தூகேன்‌-பெருக்கவில்லை. சதுர்‌-சதுரப்பாடு; சாமர்த்தியம்‌. 
சார்வான்‌-சாரும்‌ பொருட்டு.) , A 
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சில புலவர்கள்‌ தம்முடைய புலமைத்திறத்தினாலும்‌ 
பலவகை அறிவினாலும்‌ அவதானம்‌ செய்வார்கள்‌. ஒரே 
சமயத்தில்‌ பல காரியங்களைக்‌ கவனிப்பது. அவதானம்‌. 
அஷ்டாவதானம்‌, தசாவதானம்‌, சதாவதானம்‌, சகஸ்ராவதானம்‌ 
என்று செய்வார்கள்‌. அவதானம்‌ செய்பவர்கள்‌ பலவகையான 
கேள்விகளுக்குத்‌ தொடர்ச்சியாகப்‌ பதில்‌ சொல்வது வழக்கம்‌. 


புலமை உடையவர்களும்‌ அறிவிலே சிறந்தவர்களுந்தான்‌ 
இதைச்‌ செய்ய முடியும்‌ என்று நாம்‌ நினைத்துக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கிறோம்‌. ஒருவகையில்‌ அறிவோடு பொருந்திய அவதானங்‌ 
களை அவர்களே செய்ய முடியும்‌ என்பது உண்மை. ஆனால்‌ 
ஒவ்வொரு மனிதனும்‌ பலவகையான அவதானங்களைச்‌ 
செய்துகொண்டுதான்‌ இருக்கிறான்‌. ஏதேனும்‌ ஒன்றை நினைப்‌ 
பானானால்‌ அந்த அளவிலே நிற்பதில்லை. பலவகையான 
நினைப்புக்கள்‌ அவனுடைய உள்ளத்திலே தோன்றுகின்றன. ஒரு 
கணத்துக்குள்‌ ஆயிரம்‌ சிந்தனைகள்‌ வந்து தோன்றுகின்றன. 
அப்படியே, பேசும்‌ பொழுதும்‌ ஏதோ ஒன்றைப்‌ பற்றியே நாம்‌ 
பேசுவதில்லை. அதுவும்‌ ஊரில்‌ திண்ணையிலே இருந்து 
கொண்டு வம்பு பேசுபவர்களுக்கு ஐந்து நிமிஷத்துக்குள்‌ 
எத்தனையோ செய்திகள்‌ வந்துவிடும்‌. ஒன்றோடு ஒன்று 
தொடர்புடைய செய்திதான்‌ பேச்சில்‌ வரும்‌ என்ற வரையறை 
இல்லை. பலவகையான செய்திகள்‌ கதம்பமாக வந்துகொண்டே 
இருக்கும்‌. கண்ணினால்‌ பார்க்கிற பார்வையும்‌ அத்தகையது 
தான்‌. குறித்த ஒன்றையே பார்ப்பது என்பது பெரும்‌ 
பாலோருக்கு இல்லை. கண்ணை ஓடவிட்டுப்‌ பல பல 
பொருள்களைப்‌ பார்த்து அதனாலே மகிழ்ச்சியோ துக்கமோ 
வேறு சிந்தனையோ எழும்படியாகச்‌ செய்வதுதான்‌ பெரும்‌ 
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பாலான மனிதர்களுக்கு இயல்பு. கண்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டே 
இருக்கும்‌; மனம்‌ எதையாவது சிந்திக்கும்‌; வாய்‌ ஏதாவது 
பேசும்‌; கை ஏதாவது செய்யும்‌. சிந்தனைக்கும்‌ பார்வைக்கும்‌ 
பேசுகிற பேச்சுக்கும்‌ சம்பந்தமே இருப்பதில்லை. 


இப்படி அகம்‌ வேறு, புறம்வேறு இருப்புதனால்தான்‌ 
மனிதன்‌ எப்பொழுதும்‌ பிறவிக்குள்ளே ஆழ்கிறான்‌. மனமும்‌ 
வாக்கும்‌ செயலும்‌ ஒன்றாகவே இருந்தால்‌ ஆத்ம சக்தி 
விருத்தியாகும்‌. இறைவனுடைய திருவருள்‌ அங்கே வந்து 
பதியும்‌. இந்த நிலை நமக்கு இருப்பதில்லை. நம்முடைய 
எண்ணங்களெல்லாம்‌ சிதறுகின்றன; வார்த்தைகளெல்லாம்‌ 
சிதறுகின்றன; பார்வைகளெல்லாம்‌ சிதறுகின்றன. ஐந்து 
இந்திரியங்களாலே நுகருகின்ற அநுபவங்களிலும்‌ ஒருமைப்‌ 
பாடு இல்லை. நம்முடைய வாழ்நாளே சிதறிப்‌ போகின்றது. 
நூறு வருஷம்‌ ஒருவன்‌ வாழ்ந்தாலும்‌ உருப்படியாகச்‌ சில 
காரியங்களைச்‌ செய்தோம்‌ என்று சொல்ல முடியாதபடியே பல 
மக்கள்‌ வாழ்கிறார்கள்‌. ஒன்றை நன்றாகச்‌ சிந்தித்து, அதைப்‌ 
பற்றிப்‌ பின்பும்‌ பல காலம்‌ சிந்தித்து, மீட்டும்‌ மீட்டும்‌ 
சிந்தித்து, அதைப்பற்றியே பலமுறை பேசி, அதனுடைய 
தொடர்பான காரியங்களையே உடம்பினாலே செய்து நிறை 
வேற்றுவதற்குத்‌ தனி ஆற்றல்‌ வேண்டும்‌. 

எல்லாவற்றுக்கும்‌ மூலமாக இருப்பது மனந்தான்‌. மனம்‌ 
என்னும்‌ மூலக்‌ கருவியை இயக்கிவிட்டால்‌ அதனிடத்திலிருந்து 
தோன்றுகின்ற எல்லா எண்ணங்களும்‌ செயலாகவும்‌ பார்வை 
யாகவும்‌ மோந்து பார்க்கும்‌ செயலாகவும்‌ வேறு விதமாகவும்‌ 
விளைகின்றன; ஒவ்வோர்‌ இந்திரியத்தின்‌ வாயிலாகவும்‌ 
உருவம்‌ பெறுகின்றன. 


மனத்தில்‌ ஒருமைப்பாடு இருந்தால்‌ மற்றவற்றிலும்‌ 
ஒருமைப்பாடு இருக்கும்‌. மனமோ ஒரு கணத்தில்‌ பல்லாயிரங்‌ 
கோடி சிந்தனைகளைச்‌ செய்துகொண்டே இருக்கிறது. 
மனத்தைக்‌ காற்றினுடைய தத்துவத்திலிருந்து பிறந்ததாகச்‌ 
சொல்லுகிறது தத்துவ நூல்‌. காற்று எப்பொழுதும்‌ சலித்துக்‌ 
கொண்டே இருக்கும்‌; ஓரிடத்திலே நில்லாது. மனம்‌ என்பதே 
சலனத்தின்‌ உருவம்‌ என்று சொல்லிவிடலாம்‌. மனம்‌ என்று ஒரு 
தனிப்பொருள்‌ இந்திரியங்களினாலே தெரிந்துகொள்ள முடியாத 
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தாக இருக்கிறது. இயங்கும்பொழுதுதான்‌ அது மனம்‌ என்ற 
பெயரைப்‌ பெறுகிறது. 

மனத்தை ஒருமைப்படுத்தி, அதனிடம்‌ தோன்றுகின்ற 
எண்ணங்களை ஓஒருமைப்படுத்தி, அவற்றின்‌ விளைவாகத்‌ 
தோன்றுகின்ற பார்வை முதலியவற்றையும்‌ வாக்கையும்‌ 
ஒருமைப்படுத்திவிட்டால்‌ அப்பொழுது நாம்‌ செய்கின்ற 
செயல்களுக்கெல்லாம்‌ பன்மடங்கு பயன்‌ உண்டாகும்‌. இறைவ 
னுடைய திருவருள்‌ இருந்தால்‌ அன்றி இந்நிலை நமக்கு 
வருவது இல்லை. 

இறைவனுடைய திருவருள்‌ எப்படிக்‌ கிடைக்கும்‌? 
இறைவனுடைய திருவருளுக்காக ஏங்கி நின்று அன்பு செய்து 
பல வகையிலே சாதனை செய்தால்‌ அப்பொழுது அவனுடைய 
திருவருள்‌ கிடைக்கும்‌. கிடைத்த பிறகு நம்முடைய உள்ளமும்‌ 
உரையும்‌ ஏனைய இந்திரியங்களும்‌ அடைகின்ற மாற்றம்‌ மிக 
மிக அற்புதமானது. முன்னாலே எப்படி இருந்தோமோ அதற்கு 
நேர்மாறாக இருப்போம்‌. அப்பொழுதெல்லாம்‌ இருந்தவாறு 
என்னே என்று வியப்பு உண்டாகும்‌. 


இறைவனுடைய திருவருளினாலே சிதறுண்ட மனத்தை 
ஒருமை நெறியில்‌ இயக்கி, சிதறுண்ட வாக்கை ஒருமையாக 
இயக்கி, சிதறுண்ட பார்வை முதலியவற்றை ஒரே திக்கில்‌ 
செலுத்தி வாழ்ந்தவர்கள்‌ நம்முடைய நாட்டில்‌ பலர்‌ 
இருந்தார்கள்‌. அவர்களுக்குள்‌ மணிவாசகப்‌ பெருமான்‌ ஒருவர்‌. 
அவர்‌ இறைவனுடைய திருவளைப்‌ பெறுவதற்காக ஏங்கி 
நின்றார்‌; பெற்றார்‌. அந்தப்‌ பெருமானுடைய திருவருளினாலே 
தாம்‌ பெற்ற இன்பத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பெருமிதத்தோடு பேசுகிறார்‌. 
பல சமயங்களில்‌ தாம்‌ அந்த நிலையினின்றும்‌ சற்றுத்‌ 
தாழ்ந்ததுபோல அவருக்குத்‌ தோற்றம்‌ உண்டானால்‌, “ஜயோ, 
நான்‌ இன்னும்‌ உயர்ந்த நிலைக்கு வரவில்லையே!'' என்று 
ஏங்குவார்‌. அவருடைய அன்பின்‌ முறுகலான நிலையே அந்த 
ஏக்கம்‌ உண்டாவதற்குக்‌ காரணம்‌. வேறு சில இடங்களில்‌ 
இறைவனுடைய திருவருளினாலே தாம்‌ பெற்ற இன்பத்தால்‌ 
உண்டான பெருமிதத்தோடு களிக்கூத்தாடுவார்‌. எம்‌ பெருமா 
னுடைய திருவருளை நினைந்து நன்றியறிவோடு பாடுவார்‌. 
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ம [ரணிக்கவாசகர்‌ மந்திரி பதவியிலே இருந்தவர்‌. ஒரு 
குடும்பத்தை நிர்வாகம்‌ செய்வதே மிகவும்‌ அருமையாக 
இருக்கின்ற மனித வாழ்வில்‌ ஓர்‌ அரசனுக்கு வேண்டிய 
ஆலோசனை சொல்லுகின்ற மந்திரியாக இருந்தால்‌ அவர்‌ 
எத்தனையோ செய்திகளை நினைக்கவேண்டும்‌; யோசனை 
சொல்லவேண்டும்‌; கசூழ்ச்சியிலே வல்லவராக இருக்க 
வேண்டும்‌. மந்திரிகளுக்கே சூழ்வார்‌ என்ற ஒரு பெயர்‌ உண்டு. 
எப்பொழுதும்‌ மேல்வரும்‌ காரியத்தைச்‌ சிந்தித்து, முன்னாலே 
நிகழ்ந்தவற்றின்‌ அநுபவங்களையெல்லாம்‌ சிந்தித்து, இனி 
எப்படி நடக்க வேண்டும்‌ என்று வரையறை செய்து, அரசனுக்கு 
அறிவுரை கூற வேண்டியவர்கள்‌ அமைச்சர்கள்‌. நல்ல 
அமைச்சராக இருந்த மணிவாசகப்‌ பெருமான்‌ தமக்காகச்‌ 
சிந்தனை செய்ததோடு நில்லாமல்‌ அரசனுக்காவும்‌ சிந்தனை 
செய்தார்‌. பாண்டிய நாட்டுக்காக பாண்டியன்‌ அரசாட்சிக்காகச்‌ 
சிந்தனை செய்தார்‌. இறைவனுடைய திருவருளுக்கு ஆளான 
பிறகு, முன்பு சிதறுண்ட சிந்தனைகளெல்லாம்‌ நின்றன. 
ஆனால்‌ சிந்தனை முற்றும்‌ அழியவில்லை. இந்த உடம்பு 
இருக்கும்‌ மட்டும்‌ சிந்தனை ஓயாது; பேச்சு ஓயாது; பார்வை 
நில்லாது. சிந்தனையைச்‌ சிந்தனையின்‌ போக்கிலேயே .விட்டு 
விட்டால்‌ பிறந்ததனால்‌ ஆகும்‌ பயன்‌ நமக்குக்‌ கிடைக்காது. 
இறைவனுடைய . திருவருள்‌ அந்தச்‌ சிந்தனையை மாற்றியது; 
வாக்கை மாற்றியது; பார்வையை மாற்றியது. இதைச்‌ சொல்ல 
வருகிறார்‌ மாணிக்கவாசகர்‌. 


அவர்‌ சிந்தனை இயங்கிக்கொண்டேதான்‌ இருந்தது. 
இயங்குகின்ற சிந்தனையைத்‌ திடீரென்று நிறுத்திவிட்டால்‌ இந்த 
உடம்பே மாய்ந்துவிடும்‌. ஆகவே அந்தச்‌ சிந்தனையை 
நிறுத்தவில்லை. குழந்தை ஏதாவது ஒரு காரியத்தைச்‌ செய்து 
கொண்டிருந்தால்‌: அதைச்‌ செய்யாதே என்று சொன்னால்‌ அது 
மேலும்‌ செய்துகொண்டுதான்‌ இருக்கும்‌. அப்படி இன்றி அந்தக்‌ 
குழந்தைக்கு வேறு வேலை கொடுத்து விட்டால்‌ அது 
முன்னாலே செய்த வேலையைச்‌ செய்யாது. இறைவன்‌ 
அப்படிச்‌: செய்தானாம்‌. 

மணிவாசகர்‌ தாமாக இறைவனை நினைக்கவில்லையாம்‌. 
அவனுடைய இருவருள்தான்‌ அவனை நினைக்கப்‌ பண்ணிய 
தாம்‌. “அவனருளாலே அவன்‌ தாள்‌ வணங்கி!” என்று வேறு 
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ஓரிடத்தில்‌ அவர்‌ சொல்லியிருக்கிறார்‌. அவருடைய சிந்தனையை 
ஆண்டவன்‌ தனக்கென்று ஆக்கிக்‌ கொண்டானாம்‌. இறைவ 
னுடைய திருவருளிலே ஈடு பட்டவர்களுக்கு அவர்கள்‌ 
நினைப்பது, பேசுவது ஆகிய எல்லாமே அவன்‌ மயமாக இருக்‌ 
கும்‌. எப்படியாவது அவனோடு தொடர்புடைய பொருளையே 
சிந்திப்பதும்‌ அதைப்பற்றியே பேசுவதுமாக இருப்பார்கள்‌. 
“என்னுடைய சிந்தனைகளை யெல்லாம்‌ உனக்காகவே 
ஆக்கிக்கொண்டாய்‌'' என்று சொல்லுகிறார்‌ மாணிக்கவாசகர்‌. 


சிந்தனை நின்‌ தனக்கு ஆக்கி. 
x 


“பூல வகையான பார்வையில்‌ ஈடுபட்ட என்னுடைய 
இரண்டு கண்களையும்‌ உன்னுடைய பாத இணைகளில்‌ 
பொருத்திவிட்டாய்‌. பல பல சபலங்களைக்‌ கொண்ட நாய்‌ 
போன்ற என்னுடைய கண்களை உன்னுடைய திருப்பாத 
மலருக்கு ஆக்கினாய்‌. அதுவரைக்கும்‌ அந்தப்‌ பாதத்தைப்‌ பற்றி 
நான்‌ அறியேன்‌. இப்பொழுது அந்தப்‌ பாதங்கள்‌ பார்ப்பதற்கு 
அழகாக, நன்மையுடையனவாக, தண்மையுடையனவாக, 
தாமரை மலர்களைப்போல இருக்கின்றன *ன்று தெரிந்து 
கொண்டேன்‌. ! 


rn ,நாயினேன்றன்‌ 
கண்‌ இணை நின்‌ திருப்பாதப்‌ பேர்துக்கு ஆக்கி. 
xX 


மனிதர்களில்‌ பதவியினாலும்‌, ஆற்றலாலும்‌, பொருள்‌ 
கல்வி முதலியவற்றிலும்‌ மேல்‌ 8ழ்‌ என்ற வேறுபாடு இருந்து 
கொண்டுதான்‌ இருக்கிறது. ஆற்றலில்‌ மேலானவர்கள்‌, 
மானவர்கள்‌ என்று சொல்லுகிறோம்‌. எத்தனைதான்‌ சமரசம்‌ 
பேசினாலும்‌ செல்வத்தினாலும்‌ பதவியினாலும்‌ உயர்ந்தவர்கள்‌ 
உயர்ந்த நிலையில்‌ இருக்கிறார்கள்‌; அவர்கள்‌ தம்மை 
உயர்ந்தவர்கள்‌ என்று நினைப்பது பெரிதல்ல; அவை தமக்கு 
இல்லாதவர்கள்‌ தம்மைத்‌ தாழ்ந்தவர்கள்‌ என்று நினைத்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. அதனால்‌ யார்‌ உயர்ந்தவர்களேோ அவர்‌ 
களுக்கு வந்தனை புரிந்து வாழ்வதே மனித சமுதாயத்துக்கு 
இயல்பாகப்‌ போய்விட்டது. எவ்வளவுதான்‌ வாதமிட்டாலும்‌, 
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அபேதவாதம்‌ பேசினாலும்‌ அவர்களில்‌ பதவியினாலே உயர்ந்த 
வர்கள்‌ இருக்கிறார்கள்‌. தலைவர்கள்‌ சிலர்‌ இருக்கிறார்கள்‌. 
அவர்களுக்கு ஏனையோர்கள்‌ வந்தனை செய்கிறார்கள்‌. 

அப்படி யார்‌ யாருக்கோ வந்தனை செய்துவந்த மணி 
வாசகருடைய நிலை இப்பொழுது மாறிவிட்டது. எல்லா 
வந்தனைகளையும்‌ இறைவனுக்கே ஆக்கினார்‌. இதை அவர்‌ 
எப்படிச்‌ சொல்கிறார்‌ என்பது கவனிப்பதற்குரியது. 


“உன்னுடைய திருவடித்‌ தாமரை மலர்களுக்கே 
என்னுடைய வணக்கங்கள்‌ ஆகும்படி நீ செய்தருளினாய்‌'' 
என்கிறார்‌. 

வந்தனையும்‌ அம்மலர்க்கே ஆக்கி. 

# 

முதலிலே சிந்தனையைத்‌ திருப்பினான்‌ இறைவன்‌. 
சிந்தனையிலிருந்து கண்‌ பார்வை மாறியது. கருத்தை அகக்‌ கண்‌ 
என்று சொல்வது வழக்கம்‌.அகக்‌ கண்‌ மாறியவுடன்‌ டறக்கண்‌ 
மாறியது. பார்வை மாறினவுடன்‌ பணிய வேண்மிம்‌ என்ற 
நினைவு வந்தது. அதனாலே உடம்பு வளைந்துகொடுத்தது. 
தலை வணங்கியது. உள்ளம்‌ உணர்ச்சி வசப்பட்டபொழுது 
முதலிலே பேச்சு வராது. செயல்தான்‌ வரும்‌. செயலுக்கு 
முன்னாலே மெய்ப்பாடு வரும்‌. அந்தற்குப்‌ பின்பு உணர்ச்சி 
அமைதி பெற்று விட்டால்‌ அதற்கு ஓர்‌ உருவம்‌ உண்டாகும்‌. 
வாக்கிலிருந்து உணர்ச்சி மயமான வார்த்தைகள்‌ வெளிவரும்‌. 


எம்பெரு. மானைத்‌ தம்முடைய உள்ளத்திலே ஏற்றுக்‌ 
கொண்ட மணிவாசகப்பெருமான்‌ கண்ணாலே அவனுடைய 
திருவடி மலர்களைக்‌ கண்டார்‌. அந்த மலர்கனிளயே 
கும்பிட்டார்‌. வணங்கினார்‌. &ழ்‌ விழுந்து நமஸ்காரஞ்செய்தார்‌. 
உள்ளத்தில்‌ உள்ள பக்தி உணர்ச்சி பொங்கியது. அதனுடைய 
விளைவாக வாக்கு எழுந்தது. அந்த வாக்கை ஆண்டவனுக்கே 
அர்ப்பணமாக்கினார்‌. இறைவன்‌ அவருடைய வாக்கை 
யெல்லாம்‌ தனக்காகவே ஆக்கிக்‌ கொண்டான்‌. 


அதற்கு முன்னாலே வந்த வாக்கெல்லாம்‌ உலக வாழ்க்கை 
யோடு ஒட்டியனவாக இருந்தன. பல காலம்‌ பிறந்து பிறந்து 
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வாழ்ந்ததனால்‌ படிந்த வாசனை அது. இறைவனுடைய 
திருவருளுக்குள்‌ ஒன்றிய பிறகு, சிந்தனை அவனுக்கென்று ஆன 
பிறகு, கண்ணிணை அவன்‌ திருப்பாதப்‌ போதுக்கு ஆக்கிய 
பிறகு, வந்தனையும்‌ அத்திருவடி மலருக்கென்று ஆனபிறகு, 
வாக்கு இறைவனுடைய புகழைப்‌ பேசும்‌ வாக்காகிவிட்டது. 
அப்பொழுது வருகிற வார்த்தைகளெல்லாம்‌ மணி வார்த்தை 
என்று சொல்கிறார்‌. அவர்‌ மாணிக்கம்‌ போன்ற வார்த்தை 
களைப்‌ பேசினவர்‌. அதனால்தான்‌ மாணிக்கவாசகர்‌ என்ற 
திருநாமம்‌ உண்டாயிற்று. இறைவனே மணிவாசகன்‌ என்று 
திருநாமம்‌ அளித்ததாகச்‌ சொல்லுவார்கள்‌. எப்படியோ இறைவ 
னுடைய திருவுள்ளக்‌ கிடக்கையாக இருந்தாலும்‌ சரி, மணி 
வாசகப்‌ பெருமானுடைய உள்ளக்கிடக்கையாக இருந்தாலும்‌ 
சரி, திருவாசகத்தைப்‌ படிக்கிறவர்களுடைய கிடக்கையாக 
இருந்தாலும்‌ சரி, அந்த வார்த்தைகளெல்லாம்‌ இறைவனுடைய 
வார்த்தைகள்‌; ஆகையினால்‌ வெறுங்கல்லைப்போல்‌ இல்லாமல்‌ 
மாணிக்கக்‌ கல்லைப்‌ போலாயின. 


வாக்கு உன்‌ மணிவார்த்தைக்கு ஆக்கி. 


தாம்‌ பாடுகிற பாட்டை மணி வார்த்த என்று தாமே 
சொல்லிக்கொள்ளலாமா? அது அகங்காரத்தின்‌ விளைவு 
அல்லவா?" என்ற ஐயம்‌ இங்கே எழலாம்‌. ஆண்டவனே. நீ 
எனக்குத்‌ இருவருள்‌ தந்து என்னுடைய வாக்கையெல்லாம்‌ 
உனக்காக ஆக்கிக்கொண்டாய்‌. உன்னைப்பற்றிய வார்த்தை 
களாதலின்‌, மணிவார்த்தைகளாயின”'' என்ற பொருளோடு அவர்‌ 
சொல்லுகிறார்‌. அவர்‌ பாடுவதனாலே அது மணிவார்த்தை 
ஆகவில்லை. அப்படி இருந்தால்‌ அது முன்பும்‌ அப்படி 
இருக்கவேண்டுமே. இறைவனைப்பற்றிப்‌ பாடுவதனாலே அது 
மணிவாக்கு ஆயிற்று. வேறோர்‌ இடத்திலும்‌, 


மாசில்‌ மணியின்‌ வார்த்தை 
என்று பாடுகிறார்‌. 


இறைவன்‌ மாசில்லாத மணி போன்றவன்‌. அந்த 
மணியைப்‌ பற்றிய வார்த்தையும்‌ மணியைப்போல இருக்கிறது. 
மாணிக்கம்‌ பிறிதொன்றனாலே ஒளிவிடாமல்‌ இயற்கையாகவே 
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ஒளி தருவது. அழுக்குச்‌ சாராமல்‌, பக்கத்தில்‌ உள்ள பொருள்‌ 
களையெல்லாம்‌ காட்டுவதோடு பிறருடைய உள்ளத்தை 
ஈர்க்கும்‌ ஆற்றல்‌ வாய்ந்ததாக மணி இருக்கும்‌. இந்த மணி 
வார்த்தையும்‌ ஒளிவிடுவது. உள்ளத்துள்‌ உண்டான ஒளி 
வாக்கிலே வருகிறது. 


உள்ளத்துள்‌ உண்மைஒளி உண்டாயின்‌ வாக்கினிலே 
ஒளிஉண்‌ டாகும்‌'” 


என்று புதுமைக்‌ கவி பாரதியார்‌ பாடியிருக்கிறார்‌. சிந்தனை 
இறைவனுடைய நினைவாக ஆகிவிட்டால்‌ உள்ளத்தில்‌ உள்ள 
இருள்‌ நீங்கிவிடுகிறது. அக இருள்‌ நீங்குவது மாத்திரம்‌ அன்று; 
அங்கே ஆண்டவனுடைய ஞான ஒளி விளங்குகிறது. அந்த ஒளி 
உள்ளத்துள்ளே விளங்கும்‌ பொழுது புறத்திலே தோன்றுகின்ற 
அத்தனையும்‌ அந்த ஒளியின்‌ விளளைவாகத்தானே இருக்கும்‌? 


ஒரு வீட்டுக்குள்ளே விளக்கை வைத்துவிட்டு வெளியில்‌ 
நின்று பார்க்கிறவர்களுக்கு ஜன்னல்‌ வழியாக வீசுகின்ற ஒளி 
வேறாகவா இருக்கும்‌? உள்ளே உள்ள ஒளியின்‌ நிறம்‌ வெப்பாக 
இருந்தால்‌ சிவப்பாகவும்‌, பச்சையாக இருந்தால்‌ பச்சையாகவும்‌ 
வெளியிலே தோற்றும்‌. அதுகாறும்‌ மாயாமலத்தில்‌ அழுந்தி 
வாழ்கின்ற வாழ்க்கையிலே என்ன என்ன சிந்தனைகள்‌ 
தோன்றுமோ அவற்றையே உள்ளம்‌ கொண்டிருந்தது. 
அதனாலே எழுந்த எழுச்சிகள்‌ எல்லாம்‌ அந்த மயல்‌ அளற்றி 
லிருந்து வருகின்ற காரியங்களாகவே அமைந்தன. அப்பொழுது 
எழுந்த வாக்கிலே ஒளி இல்லை; இருள்‌ இருந்தது. இருள்‌ 
தருமா ஞால வாழ்வில்‌ இருள்‌ தரும்‌ சிந்தனைகளால்‌ சிதறிய 
மனமுடைய வனாக வாழ்ந்த மனிதனுக்கு வாக்கிலே இருள்‌ 
தான்‌ உண்டாகும்‌. செயல்களிலே மேலும்‌ மேலும்‌ இருளே 
பொங்கிவரும்‌. ஆனால்‌ சிந்தனை ஆண்டவனுடைய திருவருள்‌ 
நினைவினாலே உயர்ந்துவிடுமானால்‌ அங்கே ஒளி தோன்று 
கின்றது. மூலக்கருவாகிய சிந்தனையிலே ஒளி தோன்றி 
விட்டால்‌ அதன்‌ விளைவாக விளைகின்ற செயல்களிலே 
ஒளிதான்‌ நிலவும்‌; அந்த ஒளியின்‌ கதிரே வார்த்தை. 

x 


அமுதப்‌ பெருங்கடல்‌ 41 


சிந்தனையைச்‌ சொல்லி, கண்ணைச்‌ சொல்லி, 
உடம்பைச்‌ சொல்லி, வாழ்க்கையையும்‌ சொன்னார்‌. அவை 
மாத்திரம்‌ போதுமா? இவைகளெல்லாம்‌ நாம்‌ செய்கின்ற 
செயல்கள்‌. நாம்‌ செயலைச்‌ செய்கிறோம்‌. இன்ப துன்பங்களை 
நுகர்கிறோம்‌. ஒரு மனிதன்‌ வேலை செய்யும்‌ கர்த்தாவாக 
இருக்கிறான்‌; போகத்தை அநுபவிக்கின்ற போக்தாவாகவும்‌ 
இருக்கிறான்‌. இந்த இரண்டு வகையான நிலையும்‌ மனிதனிடம்‌ 
இருக்கின்றன. இறைவனுடைய திருவருளுக்குள்ளே புதைந்து 
விட்டால்‌ நம்முடைய செயல்களும்‌ நம்முடைய அனுபவங்‌ 
களும்‌ மாறிவிடுகின்றன. செயல்களெல்லாம்‌ இறைவனுடைய 
சார்பிலே செல்லுகின்றன. அப்படியே நாம்‌ அனுபவிக்கின்ற 
போகங்களெல்லாம்‌ இறைவனோடு தொடர்புடையன 
ஆகின்றன. சிந்தனையும்‌ பார்வையும்‌ வந்தனையும்‌ வாக்கும்‌ 
ஆகிய செயல்களெல்லாம்‌ இறைவனுடைய திருவருளினாலே 
மாற்றம்‌ அடைந்து எல்லாம்‌ அவனைச்‌ சார்ந்தே விளங்கின, 
மணிவாசகப்‌ பெருமானுக்கு. அவருக்குக்‌ கிடைத்த அனுபவம்‌ 
எப்படி இருந்தது? 
ஐம்புலன்கள்‌ ஆர வந்தனை. 
அதுகாறும்‌ புலன்களெல்லாம்‌ வெவ்வேறு வகையான 
அனுபவங்களைக்‌ கொண்டிருந்தன. ஆனால்‌ இப்பொழுது 
ஆண்டவனுடைய திருவருள்‌ பெற்ற பிறகு அவருடைய 
ஐம்புலன்களும்‌ இறைவன்‌ மயமாக ஆகிவிட்டன. முன்பு 
அனுபவித்த அநுபவங்களெல்லாம்‌ வெவ்வேறாக இருந்தது 
மாத்திரமல்ல; புலனுகர்ச்சியால்‌ நிறைவு ஏற்படவில்லை; அந்த 
அநுபவங்கள்‌ பூரணமாக இல்லை. இப்பொழுது ஐம்புலன்‌ 
களும்‌ ஆர்ந்திருந்தன; அநுபவ நிறைவினாலே இன்புற்றன. 
அந்த இன்ப அநுபவம்‌ உலகத்தோடு பொருந்திய்‌ அநுபவம்‌ 
அன்று. 
ஐம்புலன்கள்‌ ஆர 
வந்தனை ஆட்கொண்டு உள்ளே 
புகுந்த விச்சை 
மாலமுதப்‌ பெருங்கடலே! 
ஐம்புலன்களும்‌ நிறைவு பெற வேண்டுமாக, 1ல்‌ எல்லை 
யில்லாத ஓர்‌ அநுபவம்‌ கிடைத்தால்தான்‌ நிடைவு பெறும்‌. 
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உலகிலுள்ள பொருள்கள்‌ யாவும்‌ காலத்துக்கும்‌ இடத்துக்கும்‌ 
அகப்பட்டன. கால எல்லை, இட எல்லை ஆகிய இரண்டும்‌ 
உயிர்களுக்கு உண்டு; உயிர்‌ வாழ்க்கைக்கு உண்டு. கால தேச 
பரிச்சன்னம்‌ என்று அவற்றைச்‌ சொல்வார்கள்‌. இந்த 
இரண்டுக்குள்ளே அகப்பட்ட அநுபவம்‌ எல்லைக்குள்ளேதான்‌ 
நின்றுவிடும்‌. மனிதனுக்கு நூறு வயசு என்று எல்லை 
இருந்தாலும்‌, எல்லா மக்களும்‌ நூறு வயசு வாழ்ந்திருந்து 
அநுபவத்தைப்‌ பெறுவதில்லை. அப்படிப்‌ பெற்றாலுங்கூட நூறு 
என்ற எல்லையிலே நின்று விடுகிறது. எல்லையில்லாத 
அனுபவம்‌ பெறவேண்டுமானால்‌ எல்லையில்லாத பொரு 
ளோடு சார்ந்திருந்தாலன்றி அந்த அனுபவம்‌ வராது. 

ஒரு கிண்ணத்தில்‌ தண்ணீர்‌ வாங்கி ஒருவன்‌ 
உண்ணுகிறான்‌. அந்தக்‌ கண்ண நீரை உண்ட பிறகு அவனுக்குத்‌ 
தண்ணீர்‌ இல்லையாகின்றது.இப்படியே தண்ணீரை நிரப்பிய 
எந்தப்‌ பாத்திரமாக இருந்தாலும்‌ அதற்கு எல்லை உண்டு. பெரு 
வயிறன்‌ ஒருவன்‌ எத்தனை தண்ணீரைக்‌ குடித்தாலும்‌ நிறைவு 
பெறாத தாகம்‌ கொண்டவனாக இருக்கிறான்‌. அப்பொழுது 
உலகிலுள்ள எல்லைக்கு அகப்பட்ட நீர்நிலை எதனாலும்‌ 
அவனுடைய வேட்கையைப்‌ போக்க முடியாது. அதைத்‌ தீர்க்க 
வேண்டுமானால்‌ கடல்‌ ஒன்றினால்‌ தான்‌ முடியும்‌. காரணம்‌; 
அவனுடைய தாகம்‌ எல்லையற்றது; கடலும்‌ எல்லையற்றது. 


ஐம்பொறிகளின்‌ நுகர்ச்சிகளால்‌ பூரணத்‌ திருப்தி 
அடையாமல்‌ நாம்‌ வாழ்கிறோம்‌. ஐந்து புலன்களினாலே 
உண்டான அநுபவங்களுக்கு நிறைவு ஏற்பட்டுவிட்டால்‌ 
மனிதனுக்கு ஆசை அற்றுவிடும்‌. அந்த அனுபவம்‌ குறைவாக 
இருப்பதனால்‌ ஆசை மேலும்‌ வளர்கிறது. அது வளரவளரப்‌ 
பிறவி மேலும்‌ தொடர்கிறது. ஜம்புலன்களாலும்‌ முற்ற முற்ற 
அனுபவிக்கின்ற ஆற்றல்‌ யாருக்காவது இருக்குமானால்‌ 
அப்பொழுது அவனுக்கு ஞானம்‌ வந்து விடும்‌. ஆனால்‌ 
யாருக்கும்‌ புல அநுபவங்களிலே திருப்தி உண்டாவதே 
இல்லை. முழு நிறைவு உண்டாக வேண்டுமானால்‌ அது 
உலகத்தோடு பொருந்திய அநுபவமாக இராமல்‌ இறைவனோடு 
பொருந்திய அநுபவமாக இருக்க வேண்டும்‌. ஆண்டவன்‌ 
புலன்களுக்கு அப்பாற்பட்டவன்‌, அவன்‌ இந்த உலகத்துக்கு 
அப்பாற்பட்டவன்‌ என்று சொல்லுகிறோம்‌. ஆனால்‌ ஆண்டவ 
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னுடைய திருவருள்‌ பெற்றவர்களுக்கு அவன்‌ ஐம்புலன்களும்‌ 
நிரம்பும்படியான அநுபவத்தைத்‌ தருகிறான்‌. ஐம்புலன்களின்‌ 
நிறைவு அப்புலன்களை அமைதி பெறச்‌ செய்துவிடும்‌. வயிறு 
நிரம்ப உண்ட குழந்தை தூங்கிவிடுவதுபோல அவை அப்போது 
அடங்கிவிடும்‌. 


ஐம்புலன்கள்‌ ஆர 

வந்தனை ஆட்கொண்டு உள்ளே 
புகுந்த விச்சை 

மாலமுதப்‌ பெருங்‌ கடலே! 


ஒரு பெரிய கடல்‌ உள்ளத்துக்குள்ளே புகுந்து விட்டது. 
உயிர்க்குள்ளே புகுந்துவிட்டது. உயிரையெல்லாம்‌ நிரப்பி 
விட்டது. உயிரையே நிரப்பும்பொழுது உயிருக்கு அடங்கிய 
புலன்களை நிரப்பாதா? ஐம்புலன்களும்‌ நிரம்பிவிட்டன. 
அப்படி இறைவன்‌ வந்தான்‌. மணிவாசகரை ஆட்கொண்டான்‌. 


உலகில்‌ இன்ப அநுபவப்‌ பொருள்‌ தருவார்‌ என்று யார்‌ 
யாரை நாம்‌ நினைக்கிறோமோ அவர்களாலே நமக்கு முழு 
நிறைவாக அநுபவத்தைக்‌ கொடுக்கும்‌ ஆற்றல்‌ இருப்பதில்லை. 
இறைவன்‌ அருள்‌ ஒன்றுதான்‌ நிறைந்த அனுபவத்தைக்‌ 
கொடுக்கும்‌. இது பெரிய வித்தை. 

கடல்‌ என்றால்‌ நமக்கு உப்புக்‌ கடல்தான்‌ நினைவுக்கு 
வருகிறது. பாற்கடல்‌, தேன்‌ கடல்‌, தயிர்க்‌ 'கடல்‌ என்று 
வெவ்வேறு கடல்கள்‌ உண்டென்று புராணங்கள்‌ சொல்கின்றன. 
பாற்கடலில்‌ அமுதம்‌ பிறந்தது. ஆனால்‌ அது முழுமையும்‌ 
அமுதமாக இருக்கவில்லை. அக்கடலில்‌ பால்தான்‌ இருந்தது. 
பாலைக்‌ கடைந்து மிக வருந்தித்‌ தேவர்களெல்லாம்‌ ஏதோ ஓர்‌ 
அளவு அமுதத்தைப்‌ பெற்றார்கள்‌. அந்த அமுதத்தை எதற்‌ 
கெடுத்தாலும்‌ உவமையாக எடுத்துச்‌ சொல்கிறோம்‌. இறைவனோ 
அமுதம்‌ நிரம்பின பெருங்கடலாக இருக்கிறான்‌. அது 
பெரிய கடலானாலும்‌ அடியவர்களுடைய சிறிய உயிருக்குள்‌ 
புகுகின்றது. 


உள்ளே புகுந்த விச்சை மாலமுதப்‌ 9 (ரங்‌ கடலே! 
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தம்‌ அநுபவ நிலையை நினைத்துப்‌ பேசுகிறார்‌, 
மணிவாசகர்‌. அந்த அநுபவம்‌ எல்லையற்றதாக இருப்பதால்‌ 
கடல்‌ என்றார்‌. மிகமிக இன்பமாக இருக்கிறது; ஆதலின்‌ 
அமுதக்கடல்‌ என்றார்‌. அதன்‌ பெருமை எண்ண எண்ணத்‌ 
தொலையாததாக இருத்தலின்‌ மாலமுதப்‌ பெருங்கடல்‌ என்றார்‌. 
அந்தக்‌ கடலைத்‌ தம்‌ அளவில்‌ நின்று அநுபவிக்கும்‌ 
பொருளாக்கியது அருமையிலும்‌ அரிய செயலாதலின்‌ விச்சை 
என்று சொன்னார்‌. 


வந்தனை ஆட்கொண்டு உள்ளே புகுந்த விச்சை 
மாலமுதப்‌ பெருங்கடலே! 
KX 


கொஞ்சம்‌ அந்த அநுபவ நிலையை மறந்து பார்க்‌ 
கிறார்‌. 'ஆகா! ஆண்டவனுடைய பெருமை என்னே! அவன்‌ 
மலைபோல்‌ இருக்கிறான்‌ அல்லவா? இந்த நாயேனிடத்திலே 
அருள்பூண்டு வந்து ஆண்டு கொண்டானே என்று நினைக்கிற 
பொழுது இறைவனுடைய பெருமை தெரிகிறது. பெருமை 
நிரம்பிய பொருளுக்கு மலையைச்‌ சொல்வது வழக்கம்‌. 
மலைக்கு முன்னாலே மனிதன்‌ நின்றால்‌ தன்னுடைய 
சிறுமையை நன்றாகத்‌ தெரிந்துகொள்ளுகிறான்‌. உலகிலுள்ள 
மரம்‌ மட்டை எல்லாப்‌ பொருள்களும்‌ மலைக்கு முன்னாலே 
மிகமிகச்‌ சிறியவை ஆகின்றன. கண்டாருக்கு மயக்கத்தை, 
பிரமிப்பை உண்டாக்கக்‌ கூடிய பொருள்‌ மலை. அளக்கலாகா 
அளவும்‌ துளக்கலாகா நிலையும்‌ உடையது மலை. இறைவன்‌ 
நமக்கு இன்ப அநுபவம்‌ அருளினான்‌, எளியனாக வந்தான்‌ 
என்ற நினைவை ஒரு சிறிது மறந்து நினைத்துப்‌ பார்க்கும்‌ 
போது, ஆகா! பெரிய மலை போன்றவன்‌ அல்லவா? எவ்வளவு 
பெரியவன்‌!” என்று தோன்றுகிறது. அமுதப்‌ பெருங்‌ 
கடலே என்று சொன்ன வாக்கினால்‌ உடனே மலையே என்று 
சொல்கிறார்‌. 


மால்‌அமுதப்‌ பெருங்கடலே! மலையே! 


Xk 


அமுதப்‌ பெருங்கடல்‌ 45 


“(இவ்வளவு பெரிய மலை போன்ற நீ நாயினேனுக்கு 
அநுபவத்தைத்‌ "தந்து எனக்குள்ளே புகுந்து உன்னையே 
தந்துவிட்டாயே. இந்த இன்ப அநுபவம்‌ வேறு, நீ வேறு 
என்பது அல்ல. நீ கொடுத்த கொடைக்கு எல்லையே இல்லை. 
உன்னைக்காட்டிலும்‌ சிறந்த பொருள்‌ இல்லை. உன்னையே 
கொடுத்துவிட்டாய்‌' என்கிறார்‌. 


நின்னைத்‌ தந்தனை 

பின்பு, இறைவனுடைய அழகான திருமேனியை 
நினைக்கிறார்‌. அவன்‌ பாதப்போதுக்கு ஆக்கின கண்ணை 
உடையவர்‌ அல்லவா? அவன்‌ பாதம்‌ மாத்திரமா போது? 
அவனுடைய இரண்டு பாதத்‌ தாமரைகளைப்‌ பற்றிக்‌ கொண்ட 
பிறகு கொஞ்சம்‌ ஏறிட்டு நோக்கினால்‌, அவனுடைய திருமேனி 
முழுதும்‌ எத்தனை தாமரை! அவனுடைய கை தாமரை; 
அவனுடைய நாபிக்கமலம்‌ தாமரை; அவனுடைய முழங்கால்‌ 
தாமரை; அவனுடைய கைகள்‌ தாமரை; அவனுடைய முகம்‌ 
தாமரை; கண்கள்‌ தாமரை; வாய்‌ தாமரை இதழ்‌. இப்படி 
அவனுடைய திருமேனி முழுவதும்‌ பல பல தாமரைகள்‌ பூத்த 
தாமரைக்‌ காடுபோல இருந்ததாம்‌. எம்பெருமானுடைய 
திருமேனி செம்மேனி. 


“சிவனெனும்நாமம்‌ தனக்கே உடையசெம்‌ மேனியம்மான்‌”” 


என்று அப்பர்‌ சுவாமிகள்‌ சொல்கிறார்‌. சில சில இடங்களிலே 
தாமரை இருந்து மற்ற இடங்களிலே கருமை நிறம்‌ இருந்தால்‌ 
சில தாமரைகள்தாம்‌ இருப்பன போல்‌ தோன்றும்‌. சிவபெருமா 
னுடைய திருமேனியில்‌ பல இடங்களில்‌ தாமரை போன்ற 
உறுப்புகள்‌ தோன்ற, மற்ற இடங்கள்‌ செக்கச்‌ செவேலென்று 
இருப்பதனால்‌ எங்கும்‌ மலர்‌ நிரம்பின தாமரைக்‌ காடு பூத்தது 
போல இருக்கிறதாம்‌. ஆகையினால்‌, 


செந்தாமரைக்காடு அனைய மேனித்‌ தனிச்சுடரே! 


என்று சொல்கிறார்‌ மணிவாசகர்‌. தாமரையிலே வண்ணம்‌ 
இருக்கும்‌. ஆனால்‌ ஒளி மிகுதியாக இராது. இறைவனுடைய 
திருமேனியில்‌ அழகு, . தண்மை, வண்ணம்‌ எல்லாம்‌ 
தாமரையைப்போல இருப்பதோடு- அது சுடரையும்‌ வீசுறெது. 
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அவன்‌ அவருடைய உள்ளத்திலே புகுந்தமையினால்‌ 
அவருடைய வாக்கிலே ஒளி உண்டாயிற்று; செயலிலே ஒளி 
உண்டாயிற்று. அவன்‌ பெருஞ்சுடராக விளங்குகிறான்‌. அந்தச்‌ 
சுடரின்‌ தன்மை உலகத்தில்‌ வேறு எந்தச்‌ சுடருக்கும்‌ இல்லை. 
அது தனியான சுடர்‌. அதில்‌ உண்டாகின்ற ஒளி தனியான ஒளி. 
அந்த ஒளியினாலே உண்டாகின்ற இன்ப அநுபவம்‌ சிறப்புடையது. 
தாமரைக்காடு அனைய மேனித்‌ தனிச்சுடரே! 
# 


ஒரு பொருளினுடைய பெருமையை மாத்திரம்‌ 
சொல்லிக்கொண்டிருந்தால்‌ மனத்தில்‌ ஓரளவுதான்‌ பதியும்‌. 
ஆனால்‌ அதன்‌ அருகிலே சிறுமையையும்‌ வைத்துச்‌ சொன்னால்‌ 
அழகாக இருக்கும்‌; நன்றாகப்‌ பதியும்‌. பெரிய பொருளுக்குப்‌ 
பக்கத்தில்‌ சிறிய பொருளை வைத்துப்‌ பார்த்தால்தான்‌ பெரிய 
பொருளின்‌ பெருமை நன்றாக விட்டு விளங்கும்‌. பெரிய திரு 
உருவத்தைப்‌ படம்‌ பிடிப்பவர்களெல்லாம்‌ அதை அப்படியே 
பிடிக்கமாட்டார்கள்‌. சிரவண வெண்களும்‌ என்ற இடத்தில்‌ 
கோமடேசுவரருடைய பெரிய சிலை இருக்கிறது. அதைப்‌ படம்‌ 
பிடிப்பவர்கள்‌ அதனுடைய பரிமாணத்தைக்‌ காட்டுவதற்காக 
அருகிலே ஓர்‌ ஆளை நிறுத்தி எடுப்பார்கள்‌. ஆளையும்‌ அந்தத்‌ 
திரு உருவத்தையும்‌ ஒருங்கே பார்க்கும்‌ பொழுதுதான்‌ அந்த 
உருவத்தின்‌ பரிமாணம்‌ தெரியும்‌. அதை மாத்திரம்‌ காட்டினால்‌ 
ஏதோ படத்தில்‌ பெரிதாகத்‌ தோன்றுகிறது என்று நினைப்‌ 
பார்கள்‌. அதனுடைய அளவு தெளிவாகத்‌ தெரியாது. பக்கத்தில்‌ 
ஒப்பு நோக்கிப்‌ பார்த்தால்தான்‌ அந்த பெருமை நன்றாகத்‌ 
தெரிகிறது. 


மாலமுதப்‌ பெருங்கடல்‌ தம்முடைய உள்ளத்திலே 
புகுந்தது என்று மணிவாசகர்‌ பாடினார்‌. செந்தாமரைக்‌ காடு 
அனைய மேனித்‌ தனிச்‌ சுடர்‌ என்று அதைச்‌ சொன்னார்‌. 
அதோடு நில்லாமல்‌ தம்மையும்‌ நினைத்துப்‌ பார்க்கிறார்‌. 'நான்‌ 
இத்தனை கோடி கோடியாக வியாபாரத்தில்‌ குவித்திருக்‌ 
இறேனே. நான்‌ வைத்த முதல்‌ என்ன?! என்று ஒருவன்‌ 
பார்ப்பது போல இருக்கிறது, அந்த நினைவு. ஒன்றும்‌ 
இல்லாமல்‌ ஏதோ பிச்சைக்‌ காசு வாங்கி ஒரு வியாபாரம்‌ 
ஒருவன்‌ செய்தான்‌. கோடி கோடியாகச்‌ சம்பாதித்துவிட்டான்‌. 
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சம்பாதித்த பிறகு அவன்‌ நினைத்துப்‌ பார்க்கிறான்‌. 'நான்‌ என்ன 
வைத்திருந்தேன்‌? ஒரு வெள்ளிக்‌ காசுகூட இல்லையே! என்று 
நினைந்து பெருமிதம்‌ அடைகிறான்‌. மாணிக்கவாசகர்‌ 
அத்தகைய நிலையில்‌ நின்று பேசுகிறார்‌. 


“நான்‌ இம்மைக்கு வேண்டியதையும்‌ செய்யவில்லை; 
மறுமைக்கு வேண்டியதையும்‌ செய்யவில்லை. ஒன்று 
இங்காவது சுகமாக வாழவேண்டும்‌; அல்லது இங்கே உடம்பை 
வருத்தி விரதமிருந்து தவம்‌ புரிந்து மறுமையிலாவது நன்கு 
வாழவேண்டும்‌. இரண்டு வகையான முயற்சியும்‌ என்னிடம்‌ 
இல்லை. நான்‌ இரண்டும்‌ இல்லாதவன்‌; இரண்டும்‌ கெட்டான்‌. 
எனக்குத்‌ துணையும்‌ இல்லை. என்னுடைய கரசரணாதி 
அவயவங்களும்‌ மனமும்‌ நான்‌ மேலும்‌ துன்பப்‌ பிறவியை 
அடைவதற்குரிய செயல்களையே செய்தன. நின்‌ அருளானநீ 
தத்தைப்‌ பெறுவதற்கு அவை துணையாக நிற்கவில்லை. நான்‌ 
துணையின்றித்‌ தனியே நின்றேன்‌. நற்செயலுமின்றித்‌ துணையும்‌ 
இன்றி இரண்டும்‌ கெட்டானாகத்‌ தனியாக வாழும்‌ எனக்கு நீ 
உன்னைத்‌ தந்தாயே!” என்று அவர்‌ மனமுருகிப்‌ பாடுகிறார்‌. 

இரண்டு இலித்‌ தனியனேற்கே. 

இரண்டு கெட்டான்‌' என்று உலக வழக்கில்‌ ஒரு தொடர்‌ 
வழங்குகிறது. தக்கது இன்னது, தகாதது இன்னது என்று 
அறியும்‌ அறிவில்லாதவன்‌ என்று சொல்வது உண்டு. இம்மை 
வாழ்வும்‌, மறுமை வாழ்வும்‌ கெட்டவன்‌ என்று சொல்வதே 
சிறப்பாகும்‌. 

மாணிக்கவாசகரே தம்மை இரண்டும்‌ கெட்டான்‌ என்று 
சொல்லிக்கொள்ளும்போது மற்றவர்கள்‌ எம்மாத்திரம்‌! 


சிந்தனைநின்‌ றனக்காக்கி நாயி னேன்றன்‌ 
கண்‌ இணை நின்‌ திருப்பாதப்‌ போதுக்கு ஆக்கி 
வந்தனையும்‌ அம்மலர்க்கே ஆக்கி வாக்குஉன்‌ 
மணிவார்த்தைக்கு ஆக்கிஐம்‌ புலன்கள்‌ ஆர 
வந்தனை ஆட்கொண்டுஉள்ளே புகுந்த விச்சை 
மால்‌ அமுதப்‌ பெருங்கடலே! மலையே! நின்னைத்‌ 
தந்தனை, செந்‌ தாமரைக்காடு அனைய மேனித்‌ 
தனிச்சுடரே! இரண்டுமிலித்‌ தனிய னேற்கே, 
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(என்‌ எண்ணங்களையெல்லாம்‌ உனக்காக ஆக்கிக்கொண்டு, 
நாய்‌ போன்ற என்‌ இரண்டு கண்களையும்‌ உன்‌ அழகிய பாதமாகிய 
மலர்களுக்கு அர்ப்பணம்‌ செய்யச்‌ செய்து, என்‌ வணக்கங்களையும்‌ 
அந்த அடி மலர்க்கே ஆகும்படி செய்து, என்வாக்கை உன்‌ மாணிக்கம்‌ 
போன்ற ஒளி நிரம்பிய வார்த்தைகளுக்கு ஆக்கி, என்‌ ஐம்புலன்களும்‌ 
நிரம்பும்படியாக வந்து ௮டியேனை அடிமையாகக்‌ கொண்டு என்‌ 
உள்ளே புகுந்த வித்தையில்‌ வல்லமிகப்‌ பெரிய அமுதக்‌ கடலே/ மலை 
போன்றவனே! செந்தாமரைக்‌ காடுபோல உள்ள திருமேனியையுடைய 
ஒப்பற்ற சுடரே! இரண்டுங்கெட்டானும்‌ துணை இல்லாதவனுமாகிய 
இந்தத்‌ தனியவனுக்கு நீ உன்னையே தந்துவிட்டாம்‌; 


சிந்தனை-எண்ணம்‌. இணை-இரண்டு. போது-மலர்‌, 
வந்தனை-வணக்கம்‌. ஆர-நிரம்பும்படி. விச்சை-வித்தை. மால்‌-பெருமை, 
தனி-ஓஒப்பற்ற. இரண்டு மிலியாகிய தனியனேனே. இரண்டும்‌ இல்‌ 
இத்தனியனேன்‌ என்றும்‌ பிரித்துப்‌ பொருள்‌ செய்யலாம்‌. 
தனியனேன்‌-துணையின்றித்‌ தனியாக நிற்கும்‌ அடியேன்‌. ) 


x 
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ஒரு பெண்ணுக்குக்‌ கல்யாணமான கதையைச்‌ 
சொல்கிறார்‌ ஒரு மனிதர்‌; அழகும்‌ அறிவும்‌ பொருளும்‌ மிகப்‌ 
பெற்ற ஒரு மாப்பிள்ளை கிடைத்ததைச்‌ சொல்கிறார்‌. 


“அந்த மாப்பிள்ளை கிடைத்தது பெண்ணினுடைய 
அதிருஷ்டந்தான்‌. ஊரில்‌ எத்தனையோ பேர்‌ பெண்களை 
வைத்துக்கொண்டு மாப்பிள்ளை எங்கே எங்கே என்று தேடிக்‌ 
கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. பணத்தாலோ பதவியாலோ குறைவின்றி 
மிக உயர்ந்த நிலையில்‌ உள்ளவர்கள்‌ அவர்கள்‌. அவர்கள்‌ இந்த 
மாப்பிள்ளையைப்‌ பற்றிக்‌ கேட்டிருக்க மாட்டார்கள்‌. ஒருகால்‌ 
கேட்டிருந்தாலும்‌ பார்த்திருக்க மாட்டார்கள்‌. '* 

“என்ன அப்படி உயர்ந்த மாப்பிள்ளை?" 


“உயர்ந்தவன்‌ என்று ஒருமுறை சொன்னால்‌ போதாது; 
ஆயிரந்தடவை சொல்ல வேண்டும்‌. அந்தப்‌ பிள்ளை, யாருடைய 
கண்ணிலும்‌ தென்படுவதில்லை. பார்க்க வருகிறவர்களுக்‌ 
கெல்லாம்‌ போக்குக்‌ காட்டி மறைந்து விடுவான்‌. '' 

“பின்‌ இவளுக்கு எப்படிக்‌ கிடைத்தான்‌? '* 

“அதுதானே சொல்ல வருகிறேன்‌? அவர்களால்‌ 
அணுகுவதற்கரிய அவன்‌ இவளைத்‌ தானே வந்து கேட்டு 
மணந்து கொண்டான்‌. உலகமே அப்போது பிரமித்தது, 
அவனை எளிதில்‌ காணவே முடியாமல்‌ இருக்கும்போது, 
அவனே வலிய வந்து மனம்‌ புரிந்தான்‌ என்பதை மற்றவர்கள்‌ 
எப்படி நம்புவார்கள்‌?” 

“இப்போது அவர்கள்‌ எங்கே இருக்கிறார்கள்‌. '' 


அவரவர்கள்‌ இடத்தில்‌ இருக்கிறார்கள்‌. இன்னும்‌ 
பெண்ணை அழைத்துக்கொண்டு போகவில்லை. கழுத்தில்‌ 
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தாலி கட்டியதோடு சரி. எப்போது அழைத்துக்கொண்டு 
போவானோ தெரிய வில்லை.” 


“பெண்‌ பாவம்‌ பொல்லாது. அவள்‌ எப்படித்‌ 
துடிக்கிறாளோ?! 


“அவர்‌ எப்போது வருவார்‌, நான்‌ அவரை எப்போது 
பார்ப்பேன்‌ என்று ஏங்கியபடியே கிடக்கிறாள்‌ அவள்‌. '' 


Kk 


அந்தப்‌ பெண்மணியின்‌ நிலையில்‌ இருந்தார்‌ 
மணிவாசகர்‌. இறைவன்‌ அவரை ஆட்கொண்டான்‌. அப்பால்‌ 
அவனுடன்‌ ஒன்றுபடவேண்டும்‌ என்ற ஆசை மீதூர்ந்தது 
அவருக்கு. அவனைப்‌ பிரிந்து உலக வாழ்வில்‌ ஈடுபடுவதை 
அவர்‌ விரும்பவில்லை. அவனுடைய அருமைப்‌ பாட்டையும்‌, 
தம்மைக்‌ கருணையினால்‌ ஆட்கொண்ட எளிமையையும்‌ 
நினைத்துப்‌ பார்க்கிறார்‌. அவ்வாறு எளிவந்து ஆட்கொண்ட 
பெருமான்‌ இப்போது அரியனாக இருக்கிறானே என்று எண்ணி 
ஏங்குகிறார்‌. 

அவன்‌ அரியவன்‌. மிக உயர்ந்த நிலையில்‌ உள்ளவர்‌ 
களாகிய வானவர்களும்‌ அறியாத கோலம்‌ படைத்தவன்‌. 
அத்தகையவன்‌ கண்‌ காண வந்து ஆட்கொண்டான்‌. 
திருத்தில்லையில்‌ யாவரும்‌ காணக்‌ கூத்தனாக விளங்குகிறான்‌. 
ஆயினும்‌ அவனை எளிதில்‌ அணுக முடியாது. அத்தகையவன்‌ 
வந்து ஆட்கொண்டான்‌ என்றால்‌ எத்தனை இறப்பு! 


மேலை வானவரும்‌ அறியாததோர்‌ 
கோலமே! எனை ஆட்கொண்ட கூத்தனே! 
ச்‌ 


ஒரு பொருள்‌ கிடைக்குமட்டும்‌ அது அரியதாகவும்‌ 
மதிப்புடையதாகவும்‌ இருக்கும்‌; அது கிடைத்துவிட்டால்‌ 
அதன்பால்‌ உள்ள ஆர்வமும்‌ மதிப்பும்‌ குறைந்துவிடும்‌. இது 
உலகியற்‌ பொருளுக்குரிய நிலை. ஆனால்‌ இறைவன்‌ வந்து 
ஆட்கொண்டான்‌. அதன்‌ பின்னும்‌ அவன்‌ அரியவனாகவும்‌, 
பெரியவனாகவுமே தோற்றுகிறான்‌. பெரியவர்களோடு பழகுகிற 
வர்களுக்கு நாளுக்கு நாள்‌ அவர்களுடைய பண்பு தெரிந்து 
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கொண்டே இருக்கும்‌; அவர்களிடம்‌ மதிப்பு உயரும்‌. இழி 
குணத்தோர்களிடம்‌ பழகப்‌ பழக வெறுப்பு உண்டாகும்‌. 
இறைவன்‌ ஆட்கொண்டான்‌. அதனால்‌ அவன்‌ எளிய 
பொருளாகிவிடவில்லை; சிறிய பொருளாகிவிடவில்லை. நாம்‌ 
அறிந்த பொருள்களுக்குள்‌ நம்மால்‌ எல்லை காண முடியாதவை 
இரண்டு. ஒன்று இடம்‌; மற்றொன்று காலம்‌. இடத்தின்‌ 
எல்லையை எந்த விஞ்ஞானியும்‌ கண்டுபிடிக்கவில்லை. காலம்‌ 
என்று தொடங்கியது, என்று முடிறெது என்பதை நினைத்தாலே 
தலை சுற்றும்‌. 

இறைவன்‌ எல்லையற்ற பொருள்‌; பெரிய பொருள்‌. 
எல்லையற்ற பொருளாக உள்ள இரண்டை நாம்‌ அறிவோம்‌. 
அந்தப்‌ பொருள்களைப்போல அவன்‌ இருக்கிறான்‌ என்று 
சொல்லலாம்‌. அவை இரண்டுமாகவும்‌ இருக்கிறான்‌. இடத்திற்‌ 
பெரியது நாம்‌ வாழும்‌ பூமி; இதனையும்‌ உள்ளடக்கிய 
விசும்பு அதைவிடப்‌ பெரியது. இரண்டும்‌ இறைவனுடைய 
கோலந்தான்‌. 


ஞாலமே! விசும்பே! 


ஞாலமும்‌ விசும்புமாகியவற்றுக்குள்ளே எல்லாம்‌ 
அடங்கிவிடும்‌. ஞாலம்‌ பிருதுவி தத்துவம்‌; விசும்பு என்றது 
ஆகாசம்‌. ஐம்பெரும்‌ பூதங்களில்‌ முதலில்‌ தோற்றுவது விசும்பு; 
இறுதியில்‌ தோற்றுவது ஞாலம்‌. இவை ஒடுங்கும்போது 
முதலில்‌ ஞாலமும்‌ இறுதியில்‌ விசும்பும்‌ அடங்கும்‌. பிருதுவி 
இல்லாத ஒரு காலத்தில்‌ விசும்பு இருக்கும்‌. விசும்பு இல்லாத 
காலத்தில்‌ எந்தப்‌ பூதமும்‌ இருப்பதில்லை. இறைவனுக்குரிய 
அட்ட மூர்த்தங்களில்‌ ஐம்பெரும்‌ பூதங்களும்‌ சேரும்‌. 
முதலையும்‌ முடிவையும்‌ சொன்னதனால்‌ இடையில்‌ உள்ள 
வற்றையும்‌ சேர்த்து ஐம்பெரும்‌ பூதங்களாக நிற்பவனே என்று 
கொள்ளலாம்‌: இந்தப்‌ பூதங்களுக்குத்‌ * தோற்றம்‌ உண்டு; 
ஒடுக்கம்‌ உண்டு. இவை வந்து போகின்ற காலம்‌ என்னும்‌ 
தத்துவம்‌ இன்னும்‌ பெரியது. அந்தக்‌ க்கும்‌) இறைவன்‌ 
இருக்கிறான்‌. 


இவை வந்து போம்‌, காலமே! 


ஸ்‌ 
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“தேவர்களும்‌ அறிய வொண்ணாத கோலமாக 
இருப்பவன்‌ என்னை ஆட்கொண்டான்‌. அப்படி ஆட்கொண்ட 
போது எனக்கு எளியவனாக இருந்தான்‌. மீண்டும்‌ அரிய 
வனாகவே நிற்கிறான்‌. அவனைக்‌ காணாமல்‌ தவிக்கிறேன்‌! 
என்று எண்ணுகிறார்‌ மணிவாசகர்‌; முறையிடுகிறார்‌. 


மேலை வானவ ரும்‌அறி யாததோர்‌ 

கோல மே!எனை ஆட்கொண்ட கூத்தனே! 
ஞாலமே! விசும்‌ பே;இவை வந்துபோம்‌ 
கால மே![உனை என்றுகொல்‌ காண்பதே? 


(மேலிடத்தில்‌ உள்ள தேவர்களும்‌ அறியாத ஒரு கோலமே/ 
எனக்கு எளியனாக வந்து என்னை ஆளாகக்‌ கொண்ட கூத்தப்‌ 
பிரானே! ஞாலமாகவும்‌ விசும்பாகவும்‌ இருப்பவனே! இந்தப்‌ 
பூதங்களெல்லாம்‌ தோன்றி ஒடுங்க நின்ற காலமே/ உன்னை அடியேன்‌ 
மீட்டும்‌ காண்பது எந்த நாளோ? 


மேலை: ஐ, சாரியை. கோலம்‌-உருவம்‌, ஞாலம்‌-பூமி, 
வீசும்பு-ஆகாயம்‌.,,) 


இனி என்‌ செய்வது! 


(இறைவனிடம்‌ இடையறாத அன்பர்கள்‌ “அவர்கள்‌. 
எப்போதும்‌ இறைவனையே நினைந்து வாழ்கிறார்கள்‌. 
இறைவனைப்‌ பற்றி யார்‌ பேசினாலும்‌ அவர்களுடைய கண்‌ 
களில்‌ நீர்‌ துளும்பும்‌. அவர்கள்‌ உள்ளம்‌ எவ்வளவு மெல்லியது! 
எவ்வளவு நெகிழ்ச்சியை உடையது! இறைவனுடைய புகழை 
நினைக்கும்பொழுதெல்லாம்‌ கனலிலே பட்ட மெழுகைப்போல 
அவர்களுடைய உள்ளம்‌ கரைகிறது. 


எத்தனை பிறவி எடுத்தாலும்‌ உலக இன்பத்தில்‌ 
ஈடுபடுபவர்களுடைய மனம்‌ அப்படி இருப்பதில்லை. படலம்‌ 
படலமாகப்‌ பற்றும்‌ ஆசையும்‌ கோபமும்‌ பிற தீய குணங்களும்‌ 
செறிந்து செறிந்து மனம்‌ பாறையாகிப்‌ போய்விடுகிறது. அது 
நாளாக ஆக இறுகுகிறதே ஒழிய நெகிழ்வதில்லை. ஆனால்‌ 
இறைவனிடம்‌ அன்பு ஏற்பட்டுவிட்டால்‌ பெரிய ஆச்சரியம்‌ 
நிகழ்கிறது. அந்தக்‌ கருங்கல்‌ நெடுழ்கிறது; அழல்‌ சேர்ந்த 
மெழுகுபோல நெகிழ்கிறது. 

மனம்‌ நெகிழ்வதை எப்படி அறிவது? ஒருவருடைய 
துன்பத்தைக்‌ கண்டால்‌ இரக்கம்‌ உண்டாகும்‌. அவர்களுடைய 
பேச்சில்‌ ஒரு குறைவு தோன்றும்‌. செயலில்‌ மென்மையும்‌ 
பணிவும்‌ அமையும்‌. அவர்கள்‌ அன்பினால்‌ குழைந்து நெகிழ்‌ 
வதை அவர்களுடைய உடம்பு, வாக்கு, உள்ளம்‌ எல்லாமே 
காட்டும்‌. 

மனிதர்‌ கூட்டத்தில்‌ இப்படி இறைவனிடம்‌ அன்பான 
மனம்‌ கொண்டு அழல்‌ சேர்ந்த மெழுகுபோல இருக்கிறவர்‌ 
களை மற்றவர்கள்‌ பார்க்கிறார்கள்‌; பழகுகிறார்கள்‌. ஆனால்‌ 
அவர்களுடைய அன்பு நிலையை உணர்ந்து கொள்வ 
தில்லை. ஒருகால்‌ அது அவர்கள்‌ உள்ளத்தில்‌ எப்போதாவது 
உறைத்தாலும்‌, மறுகணத்திலே விலகிய பாசி மறுபடியும்‌ 
மூடிக்கொள்வதுபோல, பழைய கடுமையே வந்துவிடுகிறது. 
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நாமாக உருகாவிட்டாலும்‌ பிறர்‌ உருகுவதைக்‌ கண்டாவது 
உருகலாம்‌. எவ்வளவுதான்‌ கல்மனம்‌ படைத்தவராக இருந்தா 
லும்‌ ஒரு வீட்டில்‌ யாராவது இறந்ததற்கு அழுதால்‌, அங்கே 
செல்லும்போது தம்மையும்‌ அறியாமல்‌ கண்ணில்‌ நீர்‌ வருகிறது. 
சூழ்நிலையின்‌ வசப்பட்டுச்‌ செயல்‌ செய்வது மனிதனுக்கு உரிய 
குணம்‌. 

ஆனால்‌, அன்பர்களின்‌ நெகிழ்ச்சியைக்‌ கண்டு நெகிழாத 
வர்கள்‌ இருக்கிறார்கள்‌. பக்திச்‌ சூழ்நிலை அவர்களுக்கு 
உறைப்பதில்லை. இரும்புப்‌ பொடியிலே கட்டையை 
வைத்தால்‌ அப்பொடி அதில்‌ ஒட்டுமா? ஆயிரம்‌ ஆண்டுகள்‌ 
நீரிலே கிடந்தாலும்‌ இரும்புக்குள்‌ தண்மை ஏறுமா? அப்படியே 
கல்‌ நெஞ்சர்களுக்குப்‌ பக்தர்களின்‌ அருகில்‌ வாழ்ந்தும்‌ அவர்கள்‌ 
உள்ளம்‌ நெகிழ்வதில்லை. அது மாத்திரமா? சில சமயங்‌ 
களில்‌ அந்த அன்பர்களின்‌ செயலைக்‌ கண்டு பரிகாசம்கூடச்‌ 
செய்கிறார்கள்‌. 

அன்பினால்‌ அகம்‌ கரையும்‌ அன்பர்கள்‌ எப்போதும்‌ 

_.. இறைவனுடைய திருவடியே இலக்காக இருப்பார்கள்‌. 

மற்றவர்கள்‌ மின்னுகிற பொன்னைக்‌ கண்டு களித்து அதன்‌ 
பின்னே சென்று அலைவார்கள்‌. ஆனால்‌ அடியார்களோ 
மின்னுதலையுடைய பொற்கழலை அணிந்திருக்கும்‌ இறைவன்‌ 
. திருவடியைக்‌ காண்பதே தொழிலாக, அதுவே விளையாட்டாக, 
அதுவே இன்ப நுகர்ச்சியாக இருப்பார்கள்‌; அவனடியையே 
தொழுது வாழ்வார்கள்‌. 


நின்பால்‌ அன்பாம்‌ மனமாய்‌ 
அழல்சேர்ந்த 
மெழுகே அன்னார்‌ மின்‌ஆர்‌ 
பொன்‌ ஆர்‌ கழல்கண்டு 
தொழுதே. 
XK 


இப்படித்‌ தொழுறெவர்களுக்கு இறைவன்‌ தரிசனம்‌ 
தந்தான்‌. அவர்கள்‌ அவனுடைய உபதேசம்‌ பெற்றார்கள்‌. 
அவனை விட்டுப்‌ பிரிய மனம்‌ இல்லாமல்‌ அவனையே 
தொடர்ந்தார்கள்‌; தம்முடைய வீட்டையும்‌ சுற்றத்தாரையும்‌ 
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விட்டுப்‌ புறப்பட்டுவிட்டார்கள்‌. அவர்களைப்‌ பார்த்துக்‌ 
கொண்டே இருந்தார்கள்‌ மற்றவர்கள்‌. ஏதோ பைத்தியக்காரக்‌ 
கூட்டம்‌ போகிறதென்றே நினைத்தார்கள்‌. ஆனால்‌ அவர்கள்‌ 
போன பிறகு நின்றிருந்த இவர்கள்‌ கண்ட சுகம்‌ என்ன? 
தினமும்‌ ஒன்றுபோனால்‌ ஒன்றாகக்‌ கவலை வந்து அவர்களைப்‌ 
பிய்த்துத்‌ தின்கிறது. ''இந்த வாழ்வு இவ்வளவுதானா?! என்று 
அவர்களிற்‌ சிலருக்கு உணர்வு பிறக்கிறது. 'முன்பே இறை 
வனைத்‌ தொடர்ந்து போனார்களே, அவர்களோடு சென்றிருக்‌ 
கலாமே; அவர்களைப்‌ பரிகாசம்‌ செய்தோமே. இங்கே இருந்து 
ஏதேோ சாதிக்கப்‌ போவதாக அல்லவா நினைத்துக்‌ 
கொண்டிருந்தோம்‌? இப்போது அவர்கள்‌ போனதை எண்ணி 
வருந்துகிறோமே' என்று நைகிறார்கள்‌. 


இனிமேல்‌ அந்த வழி தெரியுமா? தாமாக முயன்று 
போகத்தான்‌ முடியும்‌? பல பிறவிகளில்‌ இறைவனிடம்‌ அன்பு 
செய்து அவனைத்‌ தரிசனம்‌ செய்த பெரியவர்கள்‌ அவர்கள்‌. 
அவர்கள்‌ அடியைப்‌ பின்பற்றிச்‌ சென்றிருந்தால்‌ தாம்‌ பெற்ற 
இன்பத்தைப்‌ பிறரும்‌ பெறட்டுமென்ற கருணையினால்‌ 
அவர்கள்‌ அழைத்துக்கொண்டு சென்றிருப்பார்கள்‌. அவர்கள்‌ 
போன வழியை அறிவதே அருமை; அறிந்து அந்த வழி 
செல்வது அதைவிட அருமை; சென்றாலும்‌ பல தடைகள்‌ 
இடையிலே உண்டாகும்‌; அவற்றை வென்று மேற்போவது மிக 
அருமை. 

பல அன்பர்கள்‌ பிறந்த நிலத்தில்‌ இவர்கள்‌ பிறந்தார்கள்‌. 
அவர்கள்‌ வாழ்ந்த காலத்தில்‌ வாழ்ந்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ நாளாக 
ஆக அன்பிலே பழுத்தார்கள்‌. இவர்கள்‌ நெகிழாமல்‌ நின்றார்‌ 
கள்‌. நெற்பயிர்‌ வளர்ந்து கதிர்‌ முற்றிச்‌ சாய்வதுபோல அவர்கள்‌ 
பயன்‌ பெற்றார்கள்‌. இவர்கள்‌ நெருஞ்சிப்‌ பூ முள்ளாகப்‌ 
பழுத்ததுபோலத்‌ தமக்கு ஒரு பயனுமின்றி வளர்ந்து பிறருக்குத்‌ 
துன்பம்‌ விளைத்தார்கள்‌. 

இப்போது அந்த அன்பர்கள்‌ போனபிறகு, ''நாம்‌ ஏமாந்து 
போய்விட்டோமே!'' என்று எண்ணி அழுகிறார்கள்‌. 


அழுதேன்‌, நின்பால்‌ அன்பாம்‌ மனமாய்‌ 
அழல்சேர்ந்த 
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மெழுகே அன்னார்‌ மின்னார்‌ பொன்னார்‌ 
கழல்கண்டு 
தொழுதே உன்னைத்தொடர்ந்தா ரோடும்‌ 
தொடராதே. 
இப்படி அவர்களுள்‌ ஒருவர்‌ கூறுவதுபோல மணிவாசகர்‌ 
சொல்கிறார்‌. 
x 
இப்போது நினைத்துப்‌ பார்த்தால்‌, “நாம்‌ ஏன்‌ 
பிறந்தோம்‌?” என்று தோன்றுகிறது. காற்றுள்ளபோதே தூற்றிக்‌ 
கொள்ளாமல்‌ இருந்துவிட்டார்கள்‌ அவர்கள்‌. 'பயன்‌ பெற 
வேண்டிய காலத்தில்‌ பிறந்தும்‌, பயன்‌ பெற்றவர்களைப்‌ பார்த்தும்‌, 
அறிவு பெறாமல்‌ வீணாகப்‌ பொழுதைப்‌ பழுதாக்கிவிட்டாயே!' 
என்று அவர்கள்‌ உள்ளம்‌ அவர்களைக்‌ குத்திக்‌ காட்டுகிறது. 


பழுதே பிறந்தேன்‌. 

இனிமேல்‌ இறைவனை அடைந்து பணிந்து பேறு 
பெறலாம்‌ என்றால்‌ அதற்கு என்ன உரிமை இருக்கிறது? 
“இறைவா! அவர்கள்‌ நின்கழல்‌ கண்டு தொழுதார்கள்‌. அவர்‌ 
களை ஆட்கொள்ள நீ எழுந்தருளினாய்‌; அதுபோல்‌ இப்போதும்‌ 
வரவேண்டும்‌'' என்று சொல்லலாமா? நேரத்தில்‌ செல்லாமல்‌ 
வண்டியைத்‌ தவறவிட்ட புத்திசாலிகளல்லவா இவர்கள்‌? 
இவர்களுக்கே குற்றம்‌ தெரிகிறது. 'கடவுளிடத்திலே சென்று 
என்ன உரிமை கொண்டாடிப்‌ பணிவது? கூட்டத்தோடு 
கூட்டமாக 'எளிதிலே போகும்‌ வாய்ப்புக்‌ கிடைத்தும்‌ கைவிட்ட 
பாவியர்‌ என்று சொல்லிப்‌ புகுவதா?' என்று எண்ணும்போது 
இவர்களுக்கு மேலும்‌ மேலும்‌ அழுகைதான்‌ வருகிறது. அன்று 
இறைவனை நினைத்து நெஞ்சு நெகிழ்ந்து அழ வகை 
யில்லாதவர்கள்‌, இன்று, ''உன்னைத்‌ தொடர்ந்தாரோடும்‌ 
தொடர்ந்து வரவில்லையே/'' என்று அழுகிறார்கள்‌. ''பழுதே 
பிறந்தேன்‌'' என்று அரற்றுகிறார்கள்‌. “என்‌ கொண்டு உன்னைப்‌ 
பணிகேனே!'' என்று புலம்புகிறார்கள்‌. 

அவருள்‌ ஒருவராகத்‌ தம்மை வைத்துப்‌ பாடுகிறார்‌ 
மாணிக்கவாசகர்‌. 


அழுதேன்‌ நின்பால்‌ அன்பாம்‌ மனமாய்‌ 
அழல்சேர்ந்த 

மெழுகே அன்னார்‌ மின்‌ஆர்‌ பொன்னார்‌ 
கழல்கண்டு 

தொழுதே உன்னைத்‌ தொடர்ந்தா ரோடும்‌ 
தொடராதே 

பழுதே பிறந்தேன்‌; என்கொண்டு 
உன்னைப்‌ பணிகேனே? 


[இறைவனே நின்னிடம்‌ ௮ன்பாக உள்ள மனம்‌ உடையவராகி, 
நெருப்பைச்‌ சேர்ந்த மெழுகைப்போல உருகுகிறவர்களாகி, மின்னுதலை 
யுடைய பொன்னாலான கழலை அணிந்த நின்‌ திருவடியைத்‌ தரிசித்துத்‌ 
தொழுது நின்னைத்‌ தொடர்ந்தவர்களோடும்‌ தொடர்ந்து செல்லாமல்‌ 
(நான்‌ தனித்திருந்து) அழுதேன்‌; குற்றம்‌ உண்டாகவே பிறந்தேன்‌. 
(இனிமேல்‌ உன்னைப்‌ பணிந்து உய்யலாம்‌ என்றால்‌) என்ன 
உரிமையைக்‌ கொண்டு உன்னைப்‌ பணிவேன்‌? 


அழல்‌ - நெருப்பு. .மின்‌ ஆர்‌ - மின்னுதல்‌ பொருந்திய. 
பொன்னார்‌ கழல்‌; ௮ன்மொழித்‌ தொகை. அன்னாராகித்‌ தொடர்ந்தா 
ரோடும்‌ தொடராதே அழுதேன்‌. பழுதே - குற்றம்‌ உண்டாகும்‌ வண்ணம்‌; 
வீணாக எனலும்‌ ௮ம்‌. என்‌ கொண்டு - என்ன உரிமையை 
மேற்கொண்டு; என்ன தகுதியைக்‌ கொண்டு என்பதும்‌ பொருந்தும்‌. 
பணிகேன்‌ - வணங்குவேன்‌.] 


மாணிக்க வாசகர்‌ இறைவன்‌ குருநாதனாக வர, 
அவனிடம்‌ உபதேசம்‌ பெற்ற பிறகு, அவன்‌ உடன்வந்த 
பக்தர்கணங்களோடு மறைய, அதனை ஆற்றாமல்‌ பாடியது இது 
என்றும்‌ சொல்வது உண்டு. 


இறை நெறியில்‌ வாழ்நாளை அமைத்துக்‌ கொண்டு 
விருப்பு வெறுப்பின்றி இன்னலாலும்‌ சுகத்தாலும்‌ 
வேறுபாடடையாமல்‌ வாழும்‌ அன்பர்கள்‌ இந்த உலகிலேயே 
இறைவனுடைய அணிமையில்‌ இருக்கும்‌ இன்பத்தை நுகர்‌ 
கிறார்கள்‌. அத்தகையவர்கள்‌ எக்காலத்தும்‌ இருக்கிறார்கள்‌. 
அவர்கள்‌ செய்வன செய்து இந்த உடலைப்‌ போட்டுச்‌ 
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சென்றபிறகு அவர்கள்‌ புகழுடம்பு இவ்வுலகில்‌ வாழ்கிறது. 
உடலத்தை நீத்த பிறகு அவர்கள்‌ புகழ்‌ மிகமிகப்‌ பரவுகிறது. 
அவர்கள்‌ வாழ்ந்த காலத்தில்‌ அவர்கள்‌ அருமையை அறியாமல்‌ 
இருந்துவிட்டு அவர்கள்‌ மறைந்த பிறகு அவர்களுடைய 
உண்மை நிலையை உணர்ந்து, “ஜயோ! அப்போது அவர்கள்‌ 
போனவழியில்‌ நாமும்‌ செல்லவில்லையே!'' என்று 
இரங்குபவர்கள்‌ எத்தனையோ பேர்‌. அவர்கள்‌ சொல்வதற்குரிய 
பாட்டு இது என்று கொண்டாலும்‌ பிழை இல்லை. 


Kk 


ஞான நாடகம்‌ 


பணிவாசகர்‌ இறைவனுடைய திருவருளைப்‌ பெற்ற 
வகையை எண்ணி எண்ணி வியந்து உருகுவதைப்‌ போல வேறு 
யாரும்‌ உருகியது இல்லை. ஏழை ஒருவனுக்குப்‌ பெருஞ்‌ 
செல்வம்‌ கிடைத்து போலவும்‌, பட்டினி கிடந்தவனுக்கு உணவு 
கிடைத்ததுபோலவும்‌, இறைவன அருளைப்‌ பெற்றதனால்‌ 
உண்டான இன்பத்தில்‌ அவர்‌ களிக்கூத்தாடுகிறார்‌. “என்னை 
ஆண்டுகொண்டது என்ன ஆச்சரியம்‌/'' என்று வியப்‌ 
படைகிறார்‌. 

உலகத்தில்‌ உள்ள உயிர்க்‌ கூட்டங்களுக்குள்‌ மனிதன்‌ 
உயர்ந்தவன்‌. மற்றப்‌ பிராணிகளை யெல்லாம்‌ அவன்‌ அடக்கி 
ஆள்கிறான்‌. உயர்ந்தவர்களாக இருப்பவர்கள்‌ தம்மினும்‌ 
தாழ்ந்தவர்களுக்கு உதவி புரிந்து தம்முடைய உயர்வை நாட்டிக்‌ 
கொள்வதுதான்‌ சிறந்த முறை. அப்படியின்றி அதிகாரத்தாலும்‌ 
அச்சுறுத்துவதனாலும்‌ தம்‌ தலைமையை நிறுவுவது இழிந்த 
முறை. தம்முடைய ஆற்றலாலும்‌ பதவியாலும்‌ உலகம்‌ 
முழுவதுக்கும்‌ நன்மை செய்கிறவர்கள்‌ சுரர்கள்‌; தம்முடைய 
ஆற்றல்‌ முதலியவற்றால்‌ பிறருக்கு அச்சத்தை ஊட்டுகிறவர்கள்‌ 
அசுரர்கள்‌. குணத்தால்‌ உயர்ந்தவர்கள்‌ தேவர்களுக்குச்‌ சமானம்‌. 

வையத்துள்‌ வாழ்வாங்கு வாழ்பவன்‌ வான்‌உறையும்‌ 

தெய்வத்துள்‌ வைக்கப்படும்‌'” 
என்று வள்ளுவர்‌ கூறினார்‌ அல்லவா? உயர்ந்தவர்களை உயர்ந்த 
இடத்தில்‌ வைத்துப்‌ பாராட்டுவது உலக இயல்பு. வானவர்கள்‌ 
தம்மினும்‌ தாழ்ந்த மக்களுக்கும்‌ பிறருக்கும்‌ உபகாரம்‌ 
பண்ணுகிறவர்கள்‌. அவர்கள்‌ உயர்நீத இடத்தில்‌ இருக்கிறார்கள்‌. 
அவர்கள்‌ வாழும்‌ உலகம்‌ பதினான்கு உலகங்களின்‌ அடுக்கில்‌ 
மேலே இருப்பது. வான நாட்டில்‌ வாழ்கிறவர்கள்‌ அவர்கள்‌. 
அவர்களால்‌ நமக்கு மழை கிடைக்கிறது; தீ கிடைக்கிறது; 
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காற்றைப்‌ பெறுகிறோம்‌. இப்படியிருந்தும்‌ நாம்‌ அவர்களைக்‌ 
காண முடிவது இல்லை. 

இறைவன்‌ தேவலோகத்தையும்விட உயரத்தில்‌ இருப்பவன்‌. 
இவ்வளவு உபகாரிகளாதிய தேவர்கள்‌ இறைவனுடைய 
அருளினால்தான்‌ ஏனையவர்களுக்கு நன்மை செய்யும்‌ 
நிலையில்‌ இருக்கிறார்கள்‌. நாம்‌ வாழும்‌ நாட்டில்‌ போலீஸ்‌ 
காரன்‌ நம்மைப்‌ பாதுகாக்கிறான்‌; தண்ணீரைப்‌ பாதுகாக்கும்‌ 
அதிகாரிகள்‌ தண்ணீர்‌ விடுகிறார்கள்‌; சாலையை அமைக்கும்‌ 
வேலைக்காரர்கள்‌ சாலை போடுகிறார்கள்‌. இப்படிப்‌ பல 
வகையில்‌ தொண்டு செய்கிறவர்களுடைய செயல்களால்‌ மக்கள்‌ 
நல்வாழ்க்கையைப்‌ பெறுகிறார்கள்‌. போலீஸ்காரர்‌ முதலிய 
வர்கள்‌ தாமாகவே தம்‌ வேலையைச்‌ செய்வதில்லை. அரசாங்கத்‌ 
தில்‌ ஊதியம்‌ பெற்று அதன்‌ ஆணைக்கடங்கி நடக்கிறார்கள்‌. 
நல்லவர்களாக இருந்தால்‌ கரும்பு தின்னக்‌ கூலி கிடைத்ததே 
என்று மகிழ்ச்சியோடு தங்கள்‌ வேலையைச்‌ செய்வார்கள்‌. 
இல்லையானால்‌ வாங்குகிற சம்பளத்துக்கு எவ்வளவு உழைக்க 
வேண்டுமோ அப்படி உழைப்பார்கள்‌. பொல்லாதவர்களாக 
இருந்துவிட்டால்‌ கிடைக்கும்‌ சம்பளம்‌ போதாதென்று லஞ்சம்‌ 
வாங்கி, மக்களுக்கு இன்பம்‌ விளைவிப்பதற்கு மாறாகத்‌ 
துன்பம்‌ உண்டாக்குவார்கள்‌. தேவர்கள்‌ தம்‌ கடமையை 
உணர்ந்து இறைவன்‌ ஆணையின்‌ வழி நடந்து உலகுக்கு 
உபகாரம்‌ செய்கிறவர்கள்‌. அதிகாரிகள்‌ அரசாங்கத்தை மறந்து 
தாமே தம்‌ மனம்‌ போனபடி நடந்தால்‌ அராஜகம்‌ உண்டாகும்‌. 
அப்போது அவர்களை அரசாங்கத்தார்‌ கடுமையாக ஒறுப்‌ 
பார்கள்‌. அப்படியே தேவர்கள்‌ சில சமயங்களில்‌ செருக்குற்று 
இறைவன்‌ பெருமையை மறந்து விடுவார்கள்‌. அப்போது 
இறைவன்‌ அவர்களுக்குத்‌ தண்டனை அளிப்பான்‌. அவர்‌ 
களுடைய இன்ப வாழ்வுக்கு அசுரர்களால்‌ இன்னல்கள்‌ 
உண்டாகும்படி செய்து அறிவு புகுத்துவான்‌. இறைவனுடைய 
பெருமையை நன்கு உணர்ந்து எக்‌ காலத்தும்‌ அவனுக்கு 
அடிமையாக வாழவேண்டும்‌ என்ற நினைப்பு, அவ்வளவு 
பெரியவர்களாகிய வான நாடர்களுக்கும்‌ இருப்பது இல்லை. 
அதனால்‌ இன்னும்‌ இறைவனுடைய ஆற்றல்‌ முழுவதையும்‌ 
அவர்கள்‌ அறிந்ததில்லை. 

வான நாடரும்‌ அறியொணாத நீ. 
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வான நாடருக்கே அறியும்‌ ஆற்றல்‌ இல்லையென்றால்‌ 
மற்றவர்களைப்பற்றி என்ன சொல்வது! மிகமிக உயரமாக 
இருக்கிறவனே ஒரு மரத்தின்‌ கனியை எட்டிப்‌ பறிக்க இயல 
வில்லை; அவனினும்‌. குறைந்த உயரம்‌ உள்ளவன்‌ எப்படிப்‌ 
பறிக்கப்‌ போகிறான்‌? 


தேவர்கள்‌ கிடக்கட்டும்‌. கடவுளைப்‌ பற்றிய செய்தி 
களைப்‌ பெரியவர்கள்‌ நமக்குச்‌ சொல்கிறார்கள்‌. தம்முடைய 
அநுபவத்தால்‌ உணர்ந்தவற்றைச்‌ சொல்கிறார்கள்‌. “வேதத்தின்‌ 
முடிவாகிய உபநிஷத்‌ இப்படிச்‌ சொல்றெது'' என்று அடிக்கடி 
மேற்கோள்‌ காட்டுகிறார்கள்‌. எந்தப்‌ பெரியவர்‌ இறைவனைப்‌ 
பற்றிப்‌ பேசினாலும்‌, அவருடைய அநுபவம்‌ மற்றவர்களி 
னின்றும்‌ வேறுபட்டாலும்‌, ஒரு விஷயத்தில்‌ எல்லோரும்‌ 
ஒன்றாகப்‌ பேசுகிறார்கள்‌. 


“உபநிஷத்‌ இப்படிச்‌ சொல்கிறது'' என்றே ஒவ்வொரு 
வரும்‌ பேசுகிறார்கள்‌. 'அவர்கள்‌ வெவ்வேறு வகையாகச்‌ 
சொல்கிறார்களே; அவர்கள்‌ யாவரும்‌ மேற்கோளாகக்‌ காட்டும்‌ 
உபநிடதத்தையே அணுகிக்‌ கேட்கலாம்‌' என்று எண்ணி அதனை 
அணுகினாலோ, அது ஒவ்வோரிடத்தில்‌ ஒவ்வொரு விதமாகச்‌ 
சொல்கிறது. எப்படி இறைவனுடைய திருவருள்‌ பெற்றவர்கள்‌ 
வேறு வேறாகத்‌ தம்‌ அநுபவங்களை விரித்து உரைக்‌ 
கிறார்களோ, அப்படியே உபநிஷத்தின்‌ பகுதி ஒவ்வொன்றும்‌ 
ஒவ்வொரு விதமாக இறைவனைப்பற்றி பேசுகிறது. இப்படிப்‌ 
பேசிவிட்டு, ''அவன்‌ அறியொணாதவன்‌”! என்றும்‌ முறையிடு 
கிறது. “இது அன்று; அது அன்று'' என்று சொல்லத்‌ தெரிகிறதே 
ஒழிய, ''இதுதான்‌!'' என்று சுட்டிச்‌ சொல்வதற்கு அதனாலும்‌ 
முடிவதில்லை. 

அல்லை மீதல்லை யீதென மறைகளும்‌ அன்மைச்‌ 

சொல்லி னால்துதித்‌ திளைக்கும்இச்‌ சுந்தரம்‌” 
என்று பரஞ்சோதி முனிவர்‌ சொல்கிறார்‌. 

தேவர்களுக்குத்‌ தெரிய அரிய பொருளாக இருக்கும்‌ 
ஆண்டவன்‌ எல்லோருக்கும்‌ அறிவு தரும்‌ மூல பண்டாரமாகிய 
மறையின்‌ ஈறாகிய உபநிடத்தங்களுக்கும்‌ அறிவரியவனாக 
இருக்கிறான்‌. உபநிடதங்கள்‌ அவனைப்‌ பற்றியே பேசுகின்றன. 


62 கி. வா. ஜ-வின்‌ திருமுறை மலர்கள்‌-3 


அவனுடைய சூழ்நிலையையெல்லாம்‌ சொல்கின்றன. ஆனால்‌ 
அவனைத்‌ தொடர்ந்து சென்று சுட்ட இயலாமல்‌ நின்று 
விடுகின்றன. 


மறையில்‌ ஈறும்முன்‌ தொடரொணாத நீ. 
ரு 


நெட்டையாக இருக்கிறவன்‌ மரத்தில்‌ உள்ள கனியை 
எட்ட முடியாமல்‌ நின்றாலும்‌ குட்டையாக இருக்கிறவன்‌ 
அறிவாளியாக இருந்து, மரத்தில்‌ ஏறிப்‌ பழத்தைப்‌ பறிக்கலாம்‌ 
அல்லவா?. வான நாடருக்கு அரியவனாகிய இறைவனைத்‌ 
தம்முடைய அறிவைக்கொண்டு கண்டு பிடிக்கிறவர்கள்‌ 
யாரேனும்‌ இருக்கலாமோ? அப்படியும்‌ யாரும்‌ இல்லை. எந்த 
நாட்டில்‌ எவ்வளவு அறிவோடு இருந்தாலும்‌, யட்சர்‌, கின்னரர்‌, 
கநீதருவர்‌ என்று பல பல பேரோடு பல இடங்களில்‌ இருக்கும்‌ 
யாரும்‌ அவனை அறிய முடியாது. 


ஏனை நாடரும்‌ தொடரொணாத நீ 
XK 


வ்வளவு உயரத்தில்‌ யாரும்‌ அறிய ஒண்ணாத 
நிலையில்‌ இருக்கிறான்‌ என்றால்‌ யாருக்கு என்ன பயன்‌? 
மரத்தின்‌ உச்சிக்‌ கொம்பில்‌ ஒரு பழம்‌ பழுத்திருக்கிறது. அதை 
யாரும்‌ எட்டிப்‌ பறிக்க முடியாது. மரத்தின்‌ மேல்‌ ஏறியும்‌ 
பறிக்க முடியாது. அப்படியானால்‌ அந்தப்‌ பழத்தை உண்ணுவது 
எப்படி? பழம்‌ தானே கனிந்து உதிர்ந்தால்‌ அதை உண்ணலாம்‌. 
கீழே நிற்பவன்‌ முயற்சி ஒன்றும்‌ இல்லாமல்‌ கனி தன்‌ 
இயல்பினாலே முதிர்ச்சி பெற்று அவன்‌ கைக்குக்‌ கிடைக்கும்‌ 
படி கழே விழுகிறது. இறைவனும்‌ கருணை முதிர்ச்சியினால்‌ 
அடியவர்களை ஆண்டுகொள்ள இறங்கி வருகிறான்‌. 


மாணிக்கவாசகர்‌ தம்மை இறைவன்‌ ஆண்டுகொண்ட 
பெருங்கருணையை நினைத்து வியக்கிறார்‌. 'இறைவனுடைய 
அருளைப்‌ பெறவேண்டுமானால்‌ என்ன என்னவோ செய்ய 
வேண்டும்‌ என்றல்லவா சொல்கிறார்கள்‌? ''புலன்களை அடக்க, 
உண்ணாமல்‌ உறங்காமல்‌ வெப்பத்தையும்‌ குளிரையும்‌ 
பொறுத்துத்‌ தவம்‌ செய்யவேண்டும்‌. குளங்களில்‌ நீராடிக்‌ 
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கோயிலை வலம்வந்து விரதம்‌ இருந்து ஜபம்செய்து தியானம்‌ 
புரிந்து அவன்‌ அருளைப்‌ பெறவேண்டும்‌” என்று சொல்‌ 
கிறார்களே! இறைவன்‌ என்னை ஆண்டு கொண்டான்‌. அதற்காக 
நான்‌ ஒன்றும்‌ செய்யவில்லை. என்னைப்‌ பல வகையான 
இடையூறுகளுக்கு உள்ளாக்கிப்‌ பிறகு எனக்கு அறிவை 
உண்டாக்கி அவன்‌ என்னை ஆட்கொள்ளவில்லை. இனிதாக 
ஆண்டுகொண்டான்‌. காய்‌ கறிகளைக்‌ காம்பு நீக்கித்‌ தோல்‌ 
நீக்கிச்‌ சமைத்து உண்பதுபோல அவன்‌ செய்யவில்லை. 
பழுக்காத மாங்காயானாலும்‌ அதன்மேல்‌ ஆசையுள்ள பையன்‌ 
அப்படியே அதைக்‌ கடித்தாற்போல இறைவன்‌ செய்தான்‌. 
அவனுடைய அடியானாகும்‌ முறை எனக்கு இனிதாக இருந்தது. 
என்னை ஆட்கொண்டதனால்‌ அவனுக்குத்‌ தான்‌ இன்னாமை 
உண்டாகியிருக்க வேண்டும்‌. எனக்கோ இனிமையை அன்றி 
வேறு ஒன்றும்‌ இல்லை. அவன்‌ எவ்வளவு இனிமையாக 
ஆண்டுகொண்டான்‌! அதை நினைக்கும்போதே எனக்கு வியப்பு 
மீதூர்கிறது. ' இப்படியெல்லாம்‌ சொல்வதற்குப்‌ பதிலாகச்‌ 
சுருக்கமாக, ''ஆ ஆ! என்ன வியப்பு! என்னை எம்பெருமான்‌ 
இனிதாக ஆண்டுகொண்ட விதத்தை எவ்வாறு சொல்வேன்‌!!! 
என்கிறார்‌. ''என்னை ஆண்டு கொண்டவாறு-'' என்று 
ஆச்சரியத்தில்‌ மூழ்கி வாக்கியத்தை முடிக்காமலே நிறுத்துகிறார்‌. 


வான நாடரும்‌ அறியொ ணாதநீ 
மறையில்‌ ஈறும்முன்‌ தொடரொ ணாதநீ 
ஏனை நாடரும்‌ தெரியொ ணாதநீ 
.... என்னை இன்னிதா ஆண்டு கொண்டவா! 

(வான நாடர்‌ - தேவர்‌. மறையில்‌ ஈறு - வேதாந்தம்‌; 
உபநிடதங்கள்‌. ஏனை - மற்ற, இன்னிதா - இனிதாக; செய்யுள்‌ 
விகாரம்‌; ஓசையின்‌ பொருட்டு இனிதா என்பது இன்னிதா என்று 
வந்தது. ஆண்டு கொண்டவரா; ஆண்டு கொண்டவாறு என்னே என்று 
வீரிப்பதற்குரியது. ) 


KX 


இறைவனுடைய திருவருளால்‌ அவனுக்கு ஆளாகிய 
பிறகு, சற்றே பழைய நிலையை நினைத்துப்‌ பார்க்கிறார்‌ 
மாணிக்கவாசகர்‌. நெடுந்தூரம்‌ கடந்து வந்தவன்‌ எங்கெங்கே 
தங்கினோம்‌ என்று எண்ணிப்‌ பார்க்கிறது போலப்‌ பார்க்கிறார்‌. 
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ஒன்று தெளிவாகத்‌ தெரிகிறது. அப்போது இறைவனை 
உணராமல்‌ வீணே பொழுது போக்கியதும்‌, இப்போது 
அவனருளிலே கரைந்து இன்புறுவதுமாகிய இரண்டுமே 
இறைவன்‌ அருளாணையின்‌ வழியே நடநீதவை என்பதை 
இப்போது உணர்ந்திருக்கிறார்‌. பழைய நிலை ஒன்று; 
இப்போதுள்ள நிலை. ஒன்று; அந்த நிலையினின்று இந்த 
நிலைக்கு வந்தபோது இருந்த நிலை ஒன்று. துன்பம்‌ நிறைந்த 
தென்கரையில்‌ இருந்தார்‌. பிறகு ஓரிடத்தில்‌ ஏறி ஆற்றைக்‌ 
கடந்தார்‌. இப்போது இன்பம்‌ நிறைந்த வடகரையில்‌ நிற்கிறார்‌. 
இந்த மூன்று நிலைகளையும்‌ பற்றி இப்போது நினைத்துப்‌ 
பார்க்கும்போது ஆச்சரியத்தின்மேல்‌ ஆச்சரியமாக இருக்கிறது. 

முதலில்‌ இருந்த நிலை என்ன? அதை ஊனின்‌ நாடகம்‌ 
என்று சொல்கிறார்‌. இந்த உடம்பு எப்படி எல்லாமோ 
கூத்தாடியது. அக்காலத்தில்‌ செய்த காரியங்கள்‌ யாவும்‌ ஊனை 
வளர்க்கச்‌ செய்தவையே. சோற்றை எடுத்து வாயில்‌ போட்டுக்‌ 
கொள்வதுதான்‌ ஊனை வளர்க்கச்‌ செய்யும்‌ செயல்‌ என்று, நாம்‌ 
நினைக்கிறோம்‌. அந்தச்‌ சோற்றைச்‌ சமைக்க அரிசி வாங்கி 
வருகிறோம்‌; அதுவும்‌ உடம்பை வளர்க்கச்‌ செய்வதுதான்‌. அரிசி 
வாங்குவதற்காகப்‌ பணம்‌ சம்பாதிக்கிறோம்‌; அதுவும்‌ 
ஊனுக்காக ஆடும்‌ நாடகந்தான்‌. பணம்‌ சம்பாதிப்பதற்காகப்‌ 
பலரிடம்‌ போய்‌ அவர்கள்‌ புகழைப்‌ பாடுகிறோம்‌; அதுவும்‌ 
ஊன்‌ நாடகந்தான்‌. பின்னாலே நமக்கு நிறையப்‌ பணம்‌ 
வருமென்று இப்போது பணத்தைச்‌ செலவழிக்கிறோம்‌; அந்தச்‌ 
செயலும்‌ உடம்புக்காக ஆடும்‌ கூத்துத்தான்‌. 


“போற்றியோ போற்றியோ என்று புதுச்செல்வம்‌ 

தோற்றியார்‌ கண்‌எல்லாம்‌ தொண்டேபோல்‌ - ஆற்றப்‌ 

பயிற்றிப்‌ பயிற்றிப்‌ பல உரைப்ப தெல்லாம்‌ 

வயிற்றுப்‌ பெருமான்‌ பொருட்டு” 
என்பது ஒரு பழம்பாட்டு. இறைவன்‌ திருவருளை நினையாமல்‌ 
உலகியலிலே எத்தனைவகை முயற்சிகள்‌ செய்தாலும்‌ அவை 
யனைத்தும்‌ இந்த உடம்புக்கு இன்பம்‌ தரச்‌ செய்வனவாகவே 
முடியும்‌. 

உடம்புக்காகக்‌ கூத்தாடியதையெல்லாம்‌ இப்போது 
எண்ணினால்‌ சிரிப்பாக வருகிறது; என்ன பைத்தியக்காரத்தனம்‌ 
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என்று தோன்றுகிறது. இறைவன்தான்‌ அந்த நாடகம்‌ 
நடக்கும்படி செய்தான்‌ என்ற உணர்வு இப்போது உண்டாகி 
விட்டது. அவன்‌ திருவருள்‌ ஆணை இப்படி ஆட்டுகிறது என்று 
அப்போதே தெரிந்திருந்தால்‌ எவ்வளவு நன்றாக இருந்திருக்கும்‌/ 
அது தெரியாமல்‌ ஆண்டவன்‌ ஆட்டினான்‌. அவனுடைய 
மாயையை என்னவென்று சொல்வது! 


ஊனை நாடகம்‌ ஆடுவித்தவா! 
(ஊனை - உடம்பை. ஆடுவித்தவா - ஆடும்படி செய்தவாறு! 
என்ன ஆச்சரியம்‌.) 
Kk 


அளனின்‌ நாடகம்‌ ஒருவிதமாக ஓயத்‌ தொடங்கியது. 
உள்ளம்‌ உருகியது. இறைவன்பால்‌ காதல்‌ ஏறஏற இந்த 
உருக்கம்‌ மிகுதியாயிற்று. எவற்றை இன்பம்‌ என்று எண்ணி ஓடி 
நாடி நின்றாரோ அவற்றை இப்போது நாடுவதில்லை. 
இப்போது அவற்றின்‌ நினைவே தோன்றுவதில்லை. 
எப்போதும்‌” இறைவனுடைய நினைவுதான்‌. தம்‌ சிறுமையை 
எண்ணி நெகிழ்ந்தார்‌; இறைவனது கருணையை எண்ணி 
உள்ளம்‌ உருகினார்‌. உடம்பு என்ற ஒன்று இருப்பதே இப்போது 
தோன்றவில்லை. ஊன்‌ உருகி உள்ளொளி பெருகியது. எல்லாம்‌ 
இறைவன்‌ மயமாகக்‌ கண்டார்‌. அநுபவிக்கும்‌ பொருளை 
எல்லாம்‌ இறைவனாகவே உணர்ந்தார்‌. இறைவனையே 
நுகர்ந்தார்‌. முன்பு இருந்த நிலை என்ன! இப்போது இருக்கும்‌ 
நிலை என்ன! என்ன வியப்பு இது! 


உருகி நான்‌உனைப்‌ பருக வைத்தவா! 
(பருக வைத்தவா - பருகவைத்தவாறு என்னே!) 
x 


ஊன்‌ நாடகம்‌ ஆடியது ஒரு நிலை. பிறகு உருகி 
இறைவனைப்‌ பருகும்‌ நிலை அடுத்தது. இப்போது அப்படிப்‌ 
பருகி அமைதி பெற்று நிற்கிறார்‌. இப்போதும்‌ * அவர்‌ 
பேசுகிறார்‌, நினைக்கிறார்‌, செயல்‌ செய்கிறார்‌. இவை யாவும்‌ 
ஞானமணம்‌ வீசுகின்றன. உண்மையான இன்பத்தில்‌ அமைந்‌ 
தனவாக இருக்கின்றன. இப்போது உடம்புக்குத்‌ தலைமை 
போயிற்று; உள்ளத்துக்குத்‌ தலைமை போயிற்று; உயிருக்கும்‌ 
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தலைமை போயிற்று. உயிர்‌ இத்தகையது, அதனை ஆட்‌ 
கொண்ட தலைவன்‌ இத்தகையவன்‌ என்ற ஞானம்‌ வந்தபிறகு, 
அந்தத்‌ தெளிவிலே பிறந்த செயல்களில்‌ நான்‌ என்பது இல்லை; 
எனது என்பதும்‌ இல்லை; ஞானத்‌ தெளிவில்‌ பிறக்கும்‌ 
உரையும்‌ நினைப்பும்‌ செயல்களுமாக வாழ்க்கை அமைந்து 
விட்டது. அன்றும்‌ உலகில்‌ வாழ்ந்தார்‌; இன்றும்‌ உலகில்‌ 
வாழ்ந்தார்‌. ஆனால்‌ அன்று உலகத்தில்‌ அவர்‌ கரைந்து நின்றார்‌; 
இன்றே அவருக்குள்‌ உலகம்‌ கரைந்துவிட்டது. அன்று 
அஞ்ஞானத்தால்‌ ஊன்‌ கூத்தாடியது; இன்று ஞானந்தான்‌ நின்று 
நிலவுகிறது. அன்று நடந்தது ஊனின்‌ நாடகம்‌; அல்லது 
அஞ்ஞான நாடகம்‌; இன்று நடப்பது ஞான நாடகம்‌. ஞானம்‌ 
தலைப்பட்டவுடன்‌ உலகத்தில்‌ இருந்த இச்சைகளெல்லாம்‌ 
நைந்து ஒழிந்தன. ஊனின்‌ நாடகத்தில்‌ இச்சையே சூத்திரமாக 
இருந்தது. இன்று அது அறுந்துவிட்டது. ஞான நாடகத்தில்‌ 
அதற்கு வேலை இல்லை. 

இந்த ஞான நாடகம்‌ ஆடும்படி பண்ணியதும்‌ இறைவன்‌ 


திருவருள்தான்‌. இதற்கு முன்‌ நிகழ்ந்தவற்றைவிட இதுதான்‌ 
பெரிய ஆச்சரியம்‌. 


ஞான நாடகம்‌ ஆடு வித்தவா, 
நைய வையகத்‌ துடைய இச்சையே! 

(ஆடுவித்தவா - ஆடச்செய்தவாறு என்னே! வையகத்துடைய 
இச்சை நைய ஞான நாடகம்‌ ஆடுவித்தவாறு என்னே) 

“இறைவன்‌ வானவர்க்கும்‌ மாமறைக்கும்‌ ஏனை 
யோருக்கும்‌ காண்பதற்கு அரியன்‌. அவன்‌ காண்பதற்கு 
எளியனாக வந்து ஆண்டுகொண்டான்‌. அதற்குரிய தகுதி 
இல்லாத்தனால்‌ ஒறுத்துப்‌ பணி கொள்ளாமல்‌ இனிதாகவே 
ஆண்டுகொண்டான்‌. இது ஆச்சரியம்‌! முதலில்‌ உடம்பைத்‌ 
தலைமையாகக்‌ கொண்டு கூத்தாடினேன்‌; அப்படி ஆடச்‌ 
செய்தவன்‌ அவன்‌. அப்படி ஆட்டினது வியப்பு! பிறகு 
தன்னை நினைந்து உருகச்செய்து படிப்படியாக ஆட்கொண்டு 
தன்னைப்‌ பருகச்செய்வித்தான்‌. இது அதைவிட வியப்பானது! 
முடிவாக எல்லா இச்சைகளும்‌ போக நான்‌ ஞான 
மயமாக நின்று செயல்புரிய்ம்‌ ஞானக்‌ கூத்தனாகும்படி அவன்‌ 
செய்தான்‌. அதுதான்‌ வியப்புக்கெல்லாம்‌ பெருவியப்பு! என்று 
மாணிக்கவாசகர்‌ பாடுகிறார்‌. 
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வான நாடரும்‌ அறியொ ணாதநீ 

மறையில்‌ ஈறுமுன்‌ தொடரொ ணாதநீ 
ஏனை நாடரும்‌ தெரியொ ணாதநீ 

என்னை இன்னிதாய்‌ ஆண்டு கொண்டவா! 
ஊனை நாடகம்‌ ஆடு வித்தவா! 

உருகி நான்‌உனைப்‌ பருக வைத்தவா! 
ஞான நாடகம்‌ ஆடு வித்தவா, 

நைய வையகத்‌ துடைய இச்சையே! 


(வானில்‌ உள்ள தேவர்களும்‌ அறியமுடியாத ௮ரிய பொருளாக 
உள்ள நீ, வேதத்தில்‌ ஈறாக உள்ள உபநிடதங்களும்‌ தொடர இயலாத 
நீ, மற்ற எந்த இடத்தில்‌ உள்ளவரும்‌ அறிய ஒண்ணாத நீ, எளியேனை 
இனிதாக வந்து ஆண்டு கொண்டவாறு என்ன வியப்பு! நின்‌ அருள்‌ 
பெறாததற்கு முன்‌ உடம்பைக்‌ கூத்தாடும்படி செய்தவாறு என்னே/ 
பிறகு உன்னை எண்ணி உருகி உன்னை இன்பப்‌ பொருளாக 
அநுபவிக்க வைத்தவாறு என்னே! முடிவில்‌ வையகத்தில்‌ எனக்கிருந்த 
இச்சை அனைத்தும்‌ மங்க ஞானக்‌ கூத்தை ஆடும்படி செய்த வண்ணம்‌ 
என்ன ஆச்சரியம்‌] 

அறிய ஓணாத என்பவை அறியொணாத என வந்தன; 
தொகுத்தல்‌ விகாரம்‌; தொடரொணாத, தெரியொணாத என்பவையும்‌ 
அத்தகையனவே. ஊன்‌ - உடம்பு, பருக - அநுபவிக்க. 
வையகத்துடைய - வையகத்தினது. இச்சை - ஆசை.) 


+ 


அம்மானைப்‌ பாட்டு 


இப்பொழுது மணிவாசக நாயகியின்‌ காதலைப்‌ 
பார்க்கலாம்‌. 

மாணிக்கவாசகப்‌ பெருமான்‌ எம்பெருமானிடம்‌ அளவற்ற 
காதல்‌ : கொண்டவர்‌. அவருடைய பக்தி, அழகிய காதலன்‌ 
ஒருவனிடம்‌ பருவம்‌ வந்த மடமங்கை ஒருத்தி கொண்ட 
காதலைப்‌ போன்றது. இவ்வாறு பக்தி செய்வதைச்‌ சன்மார்க்கம்‌ 
என்று சொல்லுவார்கள்‌. 


இறைவனை வழிபடுகின்ற நெறிகள்‌ நான்கு. அவை 
தாசமார்க்கம்‌, சற்புத்திர மார்க்கம்‌, சகமார்க்கம்‌, சன்மார்க்கம்‌ 
என்பன. எசமானனிடம்‌ ஊழியன்‌ பணிவாக நின்று ஏவல்‌ 
செய்து அன்புடன்‌ கடமை ஆற்றுவதுபோல நிற்பது தாச 
மார்க்கம்‌, அல்லது அடிமை நெறி. தந்தையினிடம்‌ அன்புடைய 
பிள்ளை அன்பு வைப்பதுபோல அமைவது சற்புத்திர மார்க்கம்‌, 
அல்லது சேய்‌ நெறி. நட்புடைய தோழனிடம்‌ அன்பு கொள்வது 
போன்றது சகமார்க்கம்‌, அல்லது தோழமை நெறி. காதலன்‌ 
காதலியிடையே உள்ள உறவு முறையைப்‌ போல அன்பு 
செய்வது சன்மார்க்கம்‌, அல்லது காதல்‌ நெறி. மாணிக்கவாசகர்‌ 
பிறப்பால்‌ ஆடவராக இருந்தாலும்‌ பாவனையினால்‌ தம்மை 
ஆண்டவனுடைய காதலியாக்கிக்‌ கொண்டு அன்பு செய்து 
சன்மார்க்க நெறியிலே நின்றவர்‌. 


இறைவன்‌ மாணிக்கவாசகரைத்‌ திருப்பெருந்துறையில்‌ 
ஆட்கொண்டான்‌. அத்‌ தலம்‌ இப்போது ஆவுடையார்‌ கோயில்‌ 
என்று வழங்குகிறது. மணிவாசகப்‌ பெருமான்‌ திருவவதாரம்‌ 
செய்தது திருவாதவூர்‌. அது நல்ல தலம்‌, அவர்‌ பலகாலம்‌ 
பாண்டியனுக்கு அமைச்சராக இருந்து வாழ்ந்த இடம்‌ மதுரை. 
அது பாண்டியநாட்டுத்‌ தலங்களுக்குள்‌ மிகச்‌ சிறந்தது. 
இறைவன்‌ அவரை அவர்‌ பிறந்த தலத்திலே ஆட்கொண்டி 
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ருக்கலாம்‌; அல்லது உத்தியோகம்‌ செய்த மாபெருந்‌ தலமாகிய 
மதுரையிலே ஆட்கொண்டிருக்கலாம்‌. மதுரைக்கு அருகிலும்‌ 
பல தலங்கள்‌ உண்டு. அவ்விடங்களிலும்‌ மாணிக்கவாசகருக்கு 
அருள்‌ செய்திருக்கலாம்‌. அவ்வாறெல்லாம்‌ .செய்யாமல்‌ 
மதுரைக்கும்‌ வாதவூருக்கும்‌ நெடுந்தூரத்தில்‌ இருக்கும்‌ திருப்‌ 
பெருந்துறைக்கு வரச்செய்து ஆட்கொண்டான்‌. அப்படிச்‌ 
செய்ததில்‌ ஒரு பொருத்தம்‌ இருக்கிறது. 

ஆண்டவனுக்குப்‌ பல இரு நாமங்கள்‌ உண்டு. ஒவ்வொரு 
திருநாமமும்‌ எம்பெருமானுடைய குணச்சிறப்பால்‌ அமைந்தது. 
ஒவ்வொன்றும்‌ ஒவ்வோர்‌ இயல்பைச்‌ சிறப்பாகச்‌ சுட்டி நிற்பது. 
ஒவ்வொரு தலத்திலும்‌ இறைவன்‌ சிறப்பாக ஒரு திரு நாமம்‌ 
விளங்க எழுந்தருளியிருக்றொன்‌. திருப்பெருந்துறையில்‌ 
ஆத்மநாதன்‌ என்ற திருநாமத்தோடு விளங்குகிறான்‌. 

மாணிக்கவாசகர்‌. நாயகியின்‌ நிலையில்‌ நின்றார்‌. 
மணமாகாத கன்னிப்பெண்ணாகிய இந்த மணிவாசக நாயகியை ' 
இறைவனாகிய நாயகன்‌. ஆட்கொண்டருள வேண்டும்‌. ஆடவன்‌ 
ஒருவன்‌ திருமணம்‌ செய்துகொள்ளும்போது அதற்கென்று 
தனியே கோலம்‌ புனைந்து வருவான்‌. அவன்‌ வெவ்வேறு 
சமயங்களில்‌ வெவ்வேறு செயல்களை ஆற்றுபவன்‌. அவற்றிற்கு 
ஏற்றபடி அவ்வப்போது வெவ்வேறு கோலங்களைக்‌ 
கொள்பவன்‌. வேட்டை ஆடும்‌ கோலத்தில்‌ இருக்கும்போது 
வேட்டை ஆடுவான. ஆட்சி புரியும்போது திருமுடி தரித்துச்‌ 
செங்கோல்‌ ஏந்தியிருப்பான்‌. மணம்‌ புரியும்போது மணவாளக்‌ 
கோலம்‌ பூண்டு மணையில்‌ இருப்பான்‌. இறைவனுடைய 
கோலங்கள்‌ பல. அவனுடைய பெயர்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ 
ஒவ்வொரு கோலத்தை நிளைப்பூட்டுகிறது. ஆத்மநாதன்‌ 
என்பது மணவாளக்‌ கோலத்தை நினைக்கச்‌ செய்கிறது எப்படி 
.என்று பார்க்கலாம்‌. 

உலகில்‌ உள்ள உயீர்ச£ளையெல்லாம்‌ பசுக்கள்‌ என்று 
சொல்வார்கள்‌. அவற்றுக்கெல்லாம்‌ தலைவன கிய இறை 
வனைப்‌ பசுபதி என்பர்‌. உயிர்கள்‌ உடம்பு பெற்று வாழ்‌ 
இன்றன. அந்த உடம்பு ஆண்‌ என்றும்‌ பெண்‌ என்றும்‌ இரண்டு 
வகையாக அமைந்திருக்கிறது. பெண்களே ஆடும்‌ நாடகத்தில்‌ 
பெண்‌ ஒருத்தி ஆண்‌ வேஷம்‌ போடுகிறாள்‌; மிகவும்‌ நனறாக 
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நடிக்கிறாள்‌. அவள்‌ அணிந்திருக்கும்‌ ஆடை ஆண்‌ அணியும்‌ 
ஆடை. குரலைக்கூட மாற்றிக்‌ கொண்டு ஆணைப்‌ போலவே 
பேசுகிறாள்‌. ஆனாலும்‌ அவள்‌ ஆணாக மாறமுடியாது. 
பெண்ணாக நடித்தாலும்‌ ஆணாக நடித்தாலும்‌ யாவரும்‌ 
பெண்களே. ஆண்‌ உடை அணிந்தமையால்‌ பெண்‌ ஆணாகி 
விடமாட்டாள்‌. அந்த நாடகம்‌ கலையும்‌ வரையில்‌ இந்த 
உண்மை தெரியாது. மேடை நாடகத்தில்‌ உடையினால்‌ பெண்‌ 
ஆணாகத்‌ தோற்றுவது போலப்‌ பிரபஞ்ச நாடகத்தில்‌ உடம்பி 
னால்‌ ஆண்‌ என்றும்‌ பெண்‌ என்றும்‌ தோற்றம்‌ அமைகிறது. 
உண்மையில்‌ உயிர்க்‌ கூட்டம்‌ அத்தனையும்‌ பெண்மை 
உடையவர்களே. உடலால்‌ ஆண்‌ போலவும்‌ பெண்‌ போலவும்‌ 
இருந்தாலும்‌ உயிரால்‌ பெண்களே. அனைவருக்கும்‌ நாயகனாக 
இருப்பவன்‌ ஒருவன்‌. அவன்‌ ஒருவன்தான்‌ ஆண்‌ மகன்‌. 

நாம்‌ எல்லாம்‌ புருஷ வேஷம்‌ போட்டுக்‌ கொண்டவர்கள்‌. 
உண்மையில்‌ இறைவன்‌ ஒருவன்தான்‌ புருஷன்‌. அவனையே 
புருஷன்‌, புருஷன்‌ என்று வேதம்‌ சொல்கிறது. புருஷ வேஷம்‌ 
உடம்பால்‌ தரித்துக்‌ கொண்டு நாம்‌ புருஷர்‌ என்று 
சொல்லிக்கொண்டு நம்மாலேதான்‌ எல்லாம்‌ ஆகின்றன என்று 
சொல்கிறோம்‌ அல்லவா? உண்மையான .அரசன்‌ ஒருவன்‌ 
இருக்க, வேறு ஒருவன்‌ அவனுடைய முடியையும்‌ மற்ற 
வற்றையும்‌ புனைந்து கொண்டு நான்தான்‌: அரசன்‌ என்று 
சொல்லிக்‌ கொண்டிருந்தால்‌ அவனை நல்லவன்‌ என்று 
சொல்லுவோமா? அவனை அதமன்‌ என்று சொல்வோம்‌. 
அப்படி வேஷம்‌ புனைந்து அதையே மெய்யென்று சாதிக்கும்‌ 
நாம்‌ அதமர்கள்‌. உண்மையான புருஷனும்‌ உத்தமனுமாக 
இருப்பவன்‌ இறைவன்‌ ஒருவனே. அதனால்‌ அவனைப்‌ 
புருஷோத்தமன்‌ என்று சொல்லுகிறார்கள்‌. 


பசுவாகிய பெண்ணுக்குப்‌ பதியாகிய இறைவன்‌ நாயகன்‌. 
நாடகத்திலும்‌, கதையிலும்‌, 'பிராண நாயகரே!' என்ற தொடர்‌ 
அதிகமாக அடிபடுகிறது. யார்‌ பிராணனுக்கு நாயகர்‌ என்று 
அறியாமல்‌ பேசுகிறது அது. பிராணனாகிய நாயகிக்கு நாயகன்‌ 
கடவுள்‌. அவன்தான்‌ உண்மையான பிராண நாயகன்‌. பிராணன்‌ 
அல்லது உயிருக்கு ஆத்மா என்பது ஒரு பெயர்‌. ஆத்மா நாயகி; 
அதற்கு நாதன்‌ இறைவன்‌. தான்‌ ஆத்மாக்களுக்கெல்லாம்‌ 
நாதன்‌ என்பதை நினைஷூட்டுகிறான்‌ திருப்பெருந்துறையில்‌ 
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எழுந்தருளியிருக்கும்‌ ஆத்மநாதப்‌ பெருமான்‌. பசுவாகிய 
நாயகிக்கு நான்‌ பதி என்று சொல்லிக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. 
அந்தத்‌ தலம்‌ அவனுடைய மணவாளக்‌ கோலத்தை, பிராண 
நாயகியை ஆட்கொள்ளும்‌ உரிமையை, புலப்படுத்தும்‌ இடம்‌. 
ஆதலால்‌ அங்கே மாணிக்கவாசக நாயகிக்குக்‌ கல்யாணம்‌ 
நடைபெற்றது. இதில்‌ எவ்வளவு பொருத்தம்‌ இருக்கிறது! 

x 


திருமணம்‌ ஆகிவிட்டது. மணிவாசக நாயகி தன்‌ 
நாதனைக்‌ கண்டுகொண்டு அவனால்‌ ஆட்கொள்ளப்‌ பெற்றாள்‌. 
இன்னும்‌ குடித்தனம்‌ வைக்கவில்லை. எப்போதும்‌ அவனையே 
நினைந்து கொண்டிருக்கிறாள்‌. வேலை செய்தாலும்‌ விளை 
யாடினாலும்‌ அவன்‌ நினைப்புத்தான்‌; அவன்‌ பேச்சுத்தான்‌. 
எப்படியாவது ஒரு சம்பந்தத்தைக்‌ கொண்டு வந்து அவனைப்‌ 
பற்றி பேசுவாள்‌. புதிதாகக்‌ கல்யாணமான பெண்களுக்கு இது 
இயல்புதானே? 

“இன்று அம்மானை ஆடலாம்‌; வாருங்கள்‌'' என்று தன்‌ 
தோழியர்களை அழைக்கிறாள்‌ காதலி. தன்‌ காதலனுடைய 
பெருமைகளைக்‌ கண்டவர்களேரடு பேச நாணமாக இருக்கும்‌. 
உள்ளம்‌ கலந்து பழகுகிற தோழிகளோடு விரித்து விரித்துச்‌ 


சொல்லாம்‌. 


அம்மானை விளையாட்டு நடைபெறுகிறது. மூன்று 
அம்மானைக்‌ காய்களை வைத்துக்‌ கொண்டு மேலே போட்டும்‌ 
கையால்‌ பிடித்தும்‌ அம்மானையை ஆடுவார்கள்‌. பெரும்பாலும்‌ 
மூன்று பெண்கள்‌ சேர்ந்து விளையாடும்‌ ஆட்டம்‌ இது. 
அதனால்‌ மூவர்‌ அம்மானை என்றும்‌ ஒரு .பேர்‌ இதற்கு 
வழங்கும்‌. மணிவாசக நாயகி தன்‌ காதனுடைய பெருமை 
களைப்‌ பாடி ஆடுகிறாள்‌. மற்றவர்களும்‌ பாடி ஆடுவார்கள்‌. 
ஆனால்‌ அவர்களுக்கு ஆட்டந்தான்‌ முக்கியம்‌; பாட்டு அதற்கு 
அடுத்தபடியுள்ளதுதான்‌. இங்கோ ஆட்டத்தைவிடப்‌ பாட்டுத்‌ 
தான்‌ முக்கியம்‌. 

மணிவாசகர்‌ ஆட்டத்தை வெறும்‌ பாவளையில்தான்‌ 
ஆடினார்‌. ஆனால்‌ பாட்டை மாத்திரம்‌ உண்மையாகவே 
பாடிவிட்டார்‌. ஒரு நாடகத்தில்‌ ஒருவன்‌ பலபல செய்கைகளைச்‌ 
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செய்கிறான்‌. அரசனைப்‌ போல வேஷம்‌ போடுகிறான்‌. அருகில்‌ 
நிற்கும்‌ சேவகனை மிரட்டுகிறான்‌. நடுவில்‌ அவன்‌ கொடுக்கும்‌ 
பாலைக்‌ குடிக்கிறான்‌. ஆட்டமெல்லாம்‌ முடிந்துவிட்டது. 
அவன்‌ அரசனுக்குரிய உடைகளைக்‌ கழற்றி விடுகிறான்‌. அவன்‌ 
நடித்த போது செய்த செயல்கள்‌ யாவும்‌ வெறும்‌ நடிப்பு; 
உண்மை அல்ல. ஆனால்‌ பால்‌ குடித்ததோ, நடிப்போடு சேர்ந்த 
ஒன்று; ஆனாலும்‌ அது உண்மையாகவும்‌ ஆகிவிட்டது; அவன்‌ 
நாடகத்துக்காகக்‌ குடித்தாலும்‌ குடித்த. பால்‌ பொய்‌ அன்று. 
அதுபோல அம்மானை ஆட்டத்தைப்‌ பாவனையிலே நடத்திய 
மணிவாசகர்‌ அந்தப்‌ பாவனையிலே பாடிய பாட்டு நாமும்‌ 
பாடும்படி வெளிப்படையாக உருவம்‌ பெற்று விளங்குகிறது. 


Kk 


பெண்கள்‌ மென்மையான  இயல்புடையவர்கள்‌. 
அம்மானையாடும்‌ மெல்லியலார்கள்‌ ஆடும்போது நிகழும்‌ 
நிகழ்ச்சிகளை முதலில்‌ மணிவாசகர்‌ கற்பனைக்‌ கண்ணால்‌ 
காணுகிறார்‌. நேரேயும்‌ உலகில்‌ பார்த்தவர்‌ அல்லவா? 


அம்மானை ஆடும்‌ பெண்கள்‌ கொடிகள்‌ ன போல 
அசைகிறவர்கள்‌. கையில்‌ அம்மானைக்‌ காய்களை வைத்து 
ஆடும்போது முதலில்‌ கைதான்‌ இயங்குகிறது. அம்மானையை 
மேலே எறிந்து மறுபடியும்‌ வாங்கி மீட்டும்‌ மீட்டும்‌ 
எறிவதனால்‌ கைகள்‌ மேலும்‌ &ீழும்‌ வந்து அசைகின்றன. அந்த 
அழகிய கைகளில்‌ அணிந்திருக்கின்ற வளைகள்‌ ஒன்றோடு 
ஒன்று மோதிச்‌ சிலம்புகின்றன. அவர்கள்‌ விளையாடும்‌ 
இடத்தை அணுகாமல்‌ சற்றுத்‌ தூரத்திலிருந்து கவனித்தாலே 
அவர்கள்‌ அம்மானை ஆடுவது புலப்படும்‌; கைகளில்‌ 
அணிந்துள்ள வளைகளின்‌ ஒலி அதனைப்‌ புலப்படுத்தும்‌. 
இன்னும்‌ சற்று அணுகி நோக்கினால்‌ அந்தப்‌ பெண்கள்‌ 
அம்மானை ஆடும்போது அவர்களுடைய மேனி எப்படி 
யெல்லாம்‌ அசைந்து கொடுக்கிறது என்று தெரியும்‌. 

அம்மானை ஆடும்போது அம்மானைக்‌ காய்கள்‌ மேலே 
போகின்றன. அவற்றை நிமிர்ந்து பார்க்கிறார்கள்‌. கையில்‌ 
விழும்போது கையைப்‌ பார்க்கிறார்கள்‌. இப்படி நிமிர்ந்தும்‌ 
தாழ்ந்தும்‌ பார்ப்பதால்‌ அவர்கள்‌ காதில்‌ அணிந்த குழைகள்‌ 
ஆடுகின்றன. அந்தக்‌ காலத்தில்‌ மகளிர்‌ காதில்‌ இறுகக்‌ 
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குழையைப்‌ போட்டுக்கொண்டிருக்கமாட்டார்கள்‌. கனமுள்ள 
குழைகளை அணிவதனால்‌ காதுகள்‌ தாழ்ந்திருக்கும்‌: முகம்‌ 
அசையும்போது குழைகள்‌ ஊசலைப்போல ஆடும்‌. அம்மானை 
ஆடுகையில்‌ மேலும்‌ கீழும்‌ பார்ப்பதனால்‌ முகம்‌ அசைய, 
தாழ்ந்த குழைகளும்‌ ஆடுகின்றன. 

கையார்‌ வளை சிலம்பக்‌ காதார்‌ குழை ஆட. 


x 


இந்த விளையாட்டில்‌ ஊக்கமாக இருக்கும்‌ மகளிருக்கு 
உண்டாகும்‌ களிப்பை அளவிட முடியுமா? தலையை மேலும்‌ 
கீழும்‌ ஆட்டுகிறார்கள்‌. களிப்பினால்‌ தலையை அசைக்கிறார்‌ 
கள்‌. அப்போது அவர்கள்‌ குழல்‌ புரள்கிறது. நெடுங்கூந்தலை 
உடையவர்கள்‌ அவர்கள்‌. குழலை நீண்ட முடிச்சாக முடிந்‌ 
திருந்தும்‌ அது புரளுகிறது. உவகை மிகுந்தால்‌ குழல்‌ அவிழ்ந்து 
புரள்வதும்‌ உண்டு. 

அந்தக்‌ கூந்தலிலே மங்கலத்துக்கு அறிகுறியாக லக்‌ 
கொத்தைச்‌ சூடியிருக்கிறார்கள்‌. அவை அப்போது அ ர்ந்த 
மலர்கள்‌; மணம்‌ நிரம்பித்‌ தேன்‌ பொங்கும்‌ மலர்கள்‌. தலை 
அசைவதனால்‌ மலர்கள்‌ அசைகின்றன. அவற்றில்‌ உள்ள தேன்‌, 
கட்டுக்குலைந்து பாய்கிறது. தேன்‌ உள்ள இடத்தில்‌ வரவேற்பு 
இன்றியே வரக்‌ காத்திருக்கின்றன வண்டுகள்‌. அவை வந்து 
மொய்க்கின்றன; இன்னிசை முரலுகின்றன. 

மையார்‌ குழல்‌ புரளத்‌ தேன்‌ பாய வண்டு ஆர்ப்ப, 

“நம்முடைய ஊர்ப்‌ பெண்கள்‌ அம்மானை ஆடும்பே, து 
தலையிலிருந்து தேன்‌ பாயுமா? தேன்‌ பாய, அதில்‌ வண்டுகள்‌ 
பாய்ந்து ரீங்காரம்‌ செய்யுமா! வளை சிலம்புவதும்‌, குஷ்ழ 
'ஆடுவதும்‌, குழல்‌ புரள்வதும்‌ இயற்கையாக இருக்கின்றன. 
அவற்றிற்குமேல்‌...?'' இப்படி ஒரு கேள்வி எழலாம்‌. 

மணிவாசகப்‌ பெருமான்‌ இங்கே உண்மையாக 
அம்மானை ஆடவில்லை. தம்‌ உள்ளத்துக்குள்ளே தம்மைப்‌ 
பெண்‌ ஆக்கிக்கொண்டு, நினைவு எழுகின்ற மனத்தைத்‌ 
தோழியாக்கிக்‌ கற்பனையினால்‌ ஆடுகின்ற ஆட்டம்‌ இது. 
அந்தக்‌ கற்பனையில்‌ எவை எவை இனிய பொருள்கஸோ 
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எவை எவை அழகிய பொருள்களோ அவற்றையெல்லாம்‌ 
சேர்த்து வைத்துப்‌ பாடுகிறார்‌. 


இயல்‌, இசை, நாடகம்‌ என்னும்‌ மூன்றிலும்‌ நாடகம்‌ 
மிகுதியான இன்பத்தைத்‌ தருவது. நாடகம்‌ வாழ்க்கையைப்‌ 
போல இருக்க வேண்டும்‌ என்று நாடக நலம்‌ தெரிந்தவர்கள்‌ 
சொல்கிறார்கள்‌. வாழ்க்கையைப்‌ போல இருப்பதுதான்‌ 
நாடகமே ஒழிய வாழ்க்கையே நாடகம்‌ ஆகாது. வாழ்க்கையில்‌ 
அழகுள்ள பொருள்களும்‌ அழகில்லாத பொருள்களும்‌ 
இருக்கும்‌. அழகும்‌ இனிமையும்‌ உள்ள பொருள்களை 
யெல்லாம்‌ ஒருசேரத்‌ தொகுத்துக்‌ காட்டுவதுதான்‌ நாடகம்‌. 
அழகில்லாதனவும்‌ இனிமையற்றனவுமாகத்‌ தோற்றும்‌ சில 
பொருள்கள்‌ அழகும்‌ இனிமையும்‌ உள்ளவற்றினால்‌ விளையும்‌ 
இன்பத்தை மிகுவிக்கவே நாடகங்களில்‌ வரும்‌. நாடக வழக்கு 
என்று தொல்காப்பியத்தில்‌ ஒரு தொடர்‌ வருகின்றது. அங்கே 
இளம்பூரணர்‌ என்ற உரையாசிரியர்‌, ''நாடக வழக்காவது 
சுவைபட வருவனவெல்லாம்‌ ஓரிடத்து வந்தனவாகத்‌ தொகுத்துக்‌ 
கூறுதல்‌" என்று எழுதுகிறார்‌. கற்பனையும்‌ அத்தகையதே. 
கற்பனையாகச்‌ சொன்ன செய்தி வாழ்க்கைக்குப்‌ புறம்பாகத்‌ 
, தோன்றாது. ஆனால்‌, அப்படியே மனித வாழ்வு அமைவ 
இல்லை. 


வாழ்க்கையில்‌ இனிமையாக இருப்பவற்றைத்‌ தொகுத்துச்‌ 
சொல்வது கற்பனைக்‌ கவிஞர்களுக்கு உள்ள சிறப்பு. நாம்‌ 
இனிமை காணாத பொருள்களிலும்‌ இனிமையைக்‌ கண்டு 
உணர்த்தும்‌ ஆற்றல்‌ அவர்களிடம்‌ இருக்கிறது. 

மணிவாசகர்‌ சிறந்த கவிஞர்‌. அவர்‌ அழகுப்‌ பிழம்பான 
பெருமானைப்‌ பாடும்‌ பாட்டில்‌ அழகிய காட்சியை நிறுவிக்‌ 
காட்டுகிறார்‌. 


உலகத்தில்‌ உள்ள அழகற்ற பொருள்களை நம்மால்‌ மாற்ற 
முடியாது. ஆனால்‌ கற்பனையால்‌ நம்முடைய உள்ளத்திலே 
படைக்கும்‌ பொருள்களை யெல்லாம்‌ அழகழகாகப்‌ படைக்‌ 
கலாம்‌; நம்முடைய விருப்பத்துக்கேற்ற வண்ணம்‌ இனிமை 
யாகப்‌ படைத்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. அப்படிப்‌ படைத்துக்‌ 
கொள்வதற்கும்‌ ஒரு பண்பு வேண்டும்‌. அழகற்ற பொருள்‌ 
களைக்‌ கண்டு கண்டு அந்த வாசனையினாலே, திடீரென்று 
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கற்பனை செய்யப்‌ புகுந்தால்‌ அழகற்ற பொருள்களே நமக்கு 
முன்‌ வநீது நிற்கும்‌. நம்‌ கண்ணை மூடிக்கொண்டால்‌ இருட்டுத்‌ 
தானே தெரிகிறது? இன்பமும்‌ அழகும்‌ அமைதியும்‌ உள்ள 
வற்றையே நினைத்துப்பார்க்கப்‌ பயிற்சி வேண்டும்‌; தெம்பு 
வேண்டும்‌. அது நமக்கு இருப்பதில்லை. கவிஞர்களுக்கும்‌ 
கலைஞர்களுக்கும்‌ பக்தர்களுக்கும்‌ அந்தத்‌ தெம்பு இருக்கிறது. 

மணிவாசகர்‌ அந்த தெம்பு உடையவர்‌. கற்பனையிலே 
அழகிய பொருள்களைக்‌ காணும்‌ ஆற்றல்‌ பெற்றவர்‌. அகக்‌ கண்‌ 
மூலம்‌ கடவுளையே காணும்‌ திறமுடையவர்‌. அவர்‌ 
கற்பனையில்‌ அம்மானை ஆடுகிறார்‌. அழகான பொருள்களை 
யெல்லாம்‌ தொகுத்து வைத்து ஆடுகிறார்‌. அழகிய தோழிகளை 
உட்கார வைக்கிறார்‌. அவர்கள்‌ தம்‌ கைநிறைய வளைகளை 
அணிந்து காதில்‌ குழை பூண்டு விளங்குகிறார்கள்‌. குழலில்‌ 
மலர்கள்‌ மணக்கின்றன. அவை வாடிய மலர்கள்‌ அல்ல; 
தேனைச்‌ சொரியும்‌ பூக்கள்‌. தேன்‌ அவற்றிலிருந்து ஊற ஊற 
வண்டுகள்‌ அவற்றில்‌, வந்து மொய்க்கின்றன. தேனை உண்டு 
பாடுகின்றன. அழகான கற்பனை அல்லவா? சஈற்பனையில்‌ 
பொருத்தமும்‌ அழகும்‌ இருந்தால்தான்‌ நம்‌ மனத்துக்குள்‌ சுவை 
உண்டாகும்‌. அப்படிச்‌ செய்வதுதான்‌ சிறந்த கவிதை. 

x 


மணிவாசகப்‌ பெருமான்‌ உலகில்‌ மகளிர்‌ ஆடும்‌ 
விளையாட்டை மாத்திரம்‌ நினைக்கவில்லை. எம்பெருமானை 
நினைத்துப்‌ பிறகே இந்த விளையாட்டை நினைத்தார்‌. 
அம்மானை விளையாட்டை ஆடுவதற்கே காரணம்‌ எம்‌ 
பெருமான்‌ பெருமையைப்‌ பாடுவதற்குத்தானே? தேர்ழிமார்கள்‌ 
கையில்‌ உள்ள வளை சிலம்பவும்‌ காதிலே உள்ள குழைகள்‌ 
ஆடவும்‌ மையார்‌ குழல்‌ புரளவும்‌ தேன்‌ பாயவ)ம்‌ அதில்‌ 
வண்டுகள்‌ மொய்ப்பவும்‌ அம்மானை ஆடுகிறார்கள்‌ வண்டின்‌ 
ரீங்காரச்‌ சுருதி போட்டாகிவிட்டது. இனிப்பாடவேண்டியது 
தானே? 


இதுவரைக்கும்‌ அவர்களுடைய புற அழகு தெரிந்தது. 
மணிவாசக நாயகியோடு இருந்து விளையாடும்‌ தோழிமார்கள்‌ 
புற அழகு மட்டுமா உடையவர்கள்‌? மணிவாசக நாயகி எப்படி 
இருக்கிறாள்‌? கையார்‌ வளையும்‌ காதார்‌ குழையும்‌ மையார்‌ 
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குழலும்‌ உடையவள்தான்‌. அவற்றால்‌ மட்டும்‌ பெருமை 
வந்துவிடாது. எம்பெருமானிடம்‌ உள்ள காதலிலே ஊறிக்‌ 
கிடக்கும்‌ உள்ளத்தை உடையவள்‌ அவள்‌. மற்றத்‌ தோழிகளும்‌ 
அப்படியே உள்ளவர்கள்‌. அது எவ்வாறு புலப்படுகிறது? 
அவர்கள்‌ உள்ளத்தில்‌ உண்டாகும்‌ காதல்‌ உணர்ச்சி அவர்கள்‌ 
பாடும்‌ பாட்டிலே புலனாகிறது. 

பெண்கள்‌ விளையாடும்போது அவர்களை அறியாமலே 
பாட்டு வரும்‌; அவர்கள்‌ உள்ளத்தில்‌ உள்ள உணர்ச்சிக 
ளெல்லாம்‌ திரண்டு பாட்டாக வரும்‌. கட்டு ஏதும்‌ இல்லாமல்‌ 
மனம்‌ உல்லாசமாகக்‌ கற்பனை வானத்திலே திரிய விளை 
யாடும்‌ விளையாட்டு ஆதலால்‌ கருத்து அவிழ்ந்து பாட்டாக 
மலர்கிறது. இந்தப்‌ பெண்களுக்கோ இறைவனுடைய 
நினைவையன்றி வேறு ஒன்றும்‌ இல்லை. அதனால்‌ அவர்கள்‌ 
பாடும்‌ பாட்டு வேறு எதைப்பற்றியும்‌ இருக்க நியாயம்‌ 
இல்லை. இறைவனைப்பற்றியே பாடுகிறார்கள்‌. 

இறைவனுடைய திருமேனிக்‌ கோலத்தைப்‌ பாடு 
கிறார்கள்‌.” அவன்‌ பேரழகன்‌. செம்மேனி எம்மான்‌; செய்யான்‌. 
அதன்மேல்‌ தூய வெண்ணீற்றை அணிந்திருக்கிறான்‌. 


செய்யானை வெண்ணீறு அணிந்தானை. 
x 


அழகனாக மாத்திரம்‌ இருந்தால்‌ பெண்களுக்கு 
ஒருவனிடம்‌ காதல்‌ பிறக்காது. அவன்‌ ஆண்மையுடையவனாக, 
வீரனாக, வெற்றி மிடுக்கு உடையவனாக இருக்கவேண்டும்‌. 
இறைவன்‌ பேராண்மை உடையவன்‌. அவனை வெல்வார்‌ 
யாரும்‌ இல்லை. தன்னுடைய ஆற்றலாலும்‌ பிறவற்றாலும்‌ 
எல்லாரினும்‌ சிறந்து நிற்றெவன்‌ அவன்‌. அவனை ஓத்தவர்‌ 
யாரும்‌ இல்லை. தனக்கு உவமையில்லாத தலைவன்‌ அவன்‌. 
அவன்‌ ஒருவன்தான்‌ தலைவன்‌; ஏக சக்கராதிபதி. அதில 
புவனத்தில்‌ உள்ளவர்களும்‌ அவனுக்கு அடங்தினவர்கள்‌. 
அங்கங்கே சில சில கூட்டங்களுக்குத்‌ தலைவர்களாக இருந்து 
ஆணை செலுத்துகிறவர்கள்‌ யாவரும்‌ அவன்‌ வைத்த ஆட்கள்‌. 
தம்மிடம்‌ ஏவல்‌ புரிபவர்களை நோக்கும்பொழுது அவர்கள்‌ 
தலைவர்கள்‌. ஆனால்‌ இறைவனை நோக்கும்போது அவர்கள்‌ 


அம்மானைப்‌ பாட்டு T(1( 


அடிமைகளே. தலைவர்‌ என்று அதிகாரத்தை மேற்கொண்ட 
எல்லோருமே இறைவனுக்கு அடங்கினவர்கள்‌; இறைவனைக்‌ 
கையெடுத்துக்‌ கும்பிடுகிறவர்கள்‌. இறைவனோ தனக்கு மேல்‌ 
யாரும்‌ இல்லாத சர்வ சுதந்தரன்‌. அவனுக்கு எல்லோரும்‌ 
ஆட்கள்‌; அவன்‌ யாருக்கும்‌ ஆள்‌ அல்ல. மற்றவர்கள்‌ யாவரும்‌ 
அவன்‌ திருமுன்னர்க்‌ கையைச்‌ சேர்த்துக்‌ கும்பிடும்‌ நிலையில்‌ 
உள்ளவர்கள்‌. அவன்‌ யாரையும்‌ கும்பிட வேண்டியதில்லை. 
அவன்‌ கைகள்‌ கும்பிடுபோட்டே அறியாதன; சேர்ந்து அறியாக்‌ 
கைகள்‌. 


செய்யானை வெண்ணீறு அணிந்தானைச்‌ சேர்ந்தறியாக்‌ 

கையானை. 

எல்லோருடைய கைகளையும்‌ குவிக்கப்‌ பண்ணித்‌ தன்‌ 
கைகளை மாத்திரம்‌ மலர்த்தி வைத்திருக்கின்ற பெருமான்‌ 
அவன்‌. வருவார்‌ யாவரும்‌ தன்‌ முன்னே நின்று இரந்து, 
“எனக்கு என்று ஒரு செயல்‌ இல்லை' என்று கை இரண்டையும்‌ 
குவித்துக்‌ கும்பிட, ஆண்டவன்‌ நான்‌ தருகிறேன்‌, தருகிறேன்‌ 
என்று இரண்டு கையையும்‌ மலர்த்திக்‌ காட்டுகிறான்‌. ஒரு: 
கையாலே திருவடியைக்‌ காட்டி ஒரு கையாலே அஞ்சல்‌ என்று 
காட்டுகிறான்‌. அந்தக்‌ கைகள்‌ குவிவதே இல்லை. 

x 

அம்மானைப்‌ பாட்டுப்‌ பாடும்‌ பெண்கள்‌ மணிவாசக 
நாயகியோடு சேர்ந்து பாடுகிறார்கள்‌. அந்தப்‌ பாட்டில்‌ தங்கள்‌ 
ஆருயிர்த தலைவனைப்பற்றிப்‌ பாடுகிறார்கள்‌. அவன்‌ அழகன்‌, 
ஆற்றலுள்ள தலைவன்‌ என்று சொன்னார்கள்‌. அவன்‌ எங்கே 
இருக்கிறான்‌? அதைத்‌ தெரிந்துகொள்ள வேண்டாமா? 

“அவன்‌ எல்லா இடங்களுக்கும்‌ சொந்தக்காரன்‌. அவனை 
எல்லா இடங்களிலும்‌ காணலாம்‌. '* 

“நான்‌ கண்டதில்லையே! நான்‌ பார்க்கும்‌ இடங்களி 
லெல்லாம்கூட அவன்‌ இருக்கிறானா?!” 

“இருக்கிறான்‌. ஆனால்‌ எல்லா இடங்களிலும்‌ அவனை 
எளிதில்‌ காணமுடியாது. '* 

“எங்கும்‌ அவன்‌ இருக்கிறான்‌ என்றால்‌ அவனை ஏன்‌ 
காணமுடியாது?” 
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“காற்று எங்கும்‌ இருந்தாலும்‌ அதைக்‌ காண முடிகிறதா? 
அது அசையாமல்‌ இருந்தால்‌ உணரக்கூட முடிகுறதில்லையே/"" 

“அப்படியானால்‌ அவன்‌ எங்கும்‌ இருக்கிறான்‌ என்பது 
உண்மையாகுமா? ?* 


“நமக்குத்‌ தெரியாவிட்டால்‌ இல்லையென்று சொல்ல 
லாமா? அவன்‌ எங்கும்‌ இருப்பதை உணர்பவர்கள்‌ இருக்‌ 
கிறார்கள்‌. அவனை ஓரிடத்திலும்‌ காணாதவர்களும்‌ இருக்‌ 
கிறார்கள்‌. அத்தகையவர்களுக்கு அவன்‌ இருந்தும்‌ இல்லாத 
வனாக இருக்கிறான்‌. ஆனால்‌ அவன்‌ மெய்யான பொருள்‌. 
அன்பர்களுக்குச்‌ சத்தியப்‌ பொருளாக இருக்கிறான்‌. அன்பு 
இல்லாதவர்களுக்கு அவன்‌ இருப்பது தெரிவதில்லை. '' 

x 


பூமிக்கு அடியில்‌ எங்கும்‌ நீர்‌ இருக்றெது. ஆனால்‌ 
வெட்டிப்‌ பார்த்தவர்களுக்கே அது புலனாகிறது. மணலில்‌ 
இரும்புப்‌ பொடி கலந்திருக்கிறது. வெறுங்கட்டையை மணலில்‌ 
இட்டால்‌ இரும்புப்‌ பொடி ஒட்டாது. காந்தத்தை விட்டால்‌ 
இரும்புப்‌" பொடி ஒட்டிக்கொள்கிறது. அப்படியே இறைவன்‌ 
எங்கும்‌ “செறிந்த மெய்யனாக இருந்தாலும்‌ அன்பென்னும்‌ 
காந்தம்‌ இருந்தால்‌ அவனைக்‌ கண்டு கொள்ள முடியும்‌. 


தமக்கு வெளிப்படையாகத்‌ தோற்றாத கள்வனாக 
இருப்பதால்‌ அவனை இல்லையென்று சொல்கிறார்கள்‌ சிலர்‌. 
மெய்யன்‌ என்றால்‌ பொய்யன்‌ என்று மறுக்கிறார்கள்‌. உள்ளத்‌ 
தில்‌ அன்பு இல்லாத தம்முடைய பொய்ம்மையை உணராமல்‌ 
இறைவனிடம்‌ பொய்ம்மையை ஏற்றுகிறார்கள்‌. வேகமான 
ரெயிலில்‌ செல்லும்போது தரையும்‌ மரமும்‌ ஓடுவதைப்‌ போலத்‌ 
தோன்றுகின்றன. குழந்தைகள்‌ அதைப்‌ பார்த்து, ''மரங்கள்‌ 
ஓடுகின்றன; வண்டி நிற்கிறது” என்று சொல்வார்கள்‌. ஆண்டவ 
னுடைய அருள்பெறாமல்‌ குழந்தையைப்‌ போல அறி 
யாமையை உடையவர்கள்‌, தாம்‌ பொய்ம்மையோடு இருப்பதை 
அறியாமல்‌ இறைவனைப்‌ பொய்‌ என்று சொல்லுகிறார்கள்‌. 
சொல்லத்‌ தைரியம்‌ இல்லாதவர்கள்‌, மனசுக்குள்‌ உண்டோ 
இல்லையோ என்ற ஐயத்தோடு இருக்கிறார்கள்‌. 
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கடவுளை மெய்யனென்று உணர்கிறவர்கள்‌, அல்லாத 
வர்கள்‌ என்று உலகில்‌ உள்ளவர்களை இரண்டு வகுப்பாகப்‌ 
பிரிக்கலாம்‌. அவனிடம்‌ அன்புள்ளவர்கள்‌ மெய்யனென்று 
உணர்கிறார்கள்‌. அன்பர்‌ அல்லாதார்‌ மெய்யன்‌ அல்லன்‌ என்று 
எண்ணுகிறார்கள்‌. அவர்களுக்கு அவன்‌ அல்லாதான்‌. 

இப்படி இரு கூறுபட்ட உலகத்தில்‌ மூன்றாவது சாட்சி: 
ஒன்று இல்லையா? இருக்கிறது. அதுதான்‌ வேதம்‌. 
பகையையும்‌ நட்பையும்‌ மனத்திலே கொண்டு எடைபோடுவது 
மனிதனுக்கு இயல்பு. “ஆண்டவன்‌ எனக்கு அருள்‌ செய்கிறான்‌; 
அவன்‌ எனக்கு மெய்யனாக இருக்கிறான்‌'' என்று அன்பர்கள்‌ 
சொன்னால்‌ அதை மற்றவர்கள்‌ நம்பாமல்‌ இருக்கலாம்‌. 
இரண்டு வகையாருக்கும்‌ பொதுவாக என்றைக்கும்‌ மெய்யான 
சாட்சியாக இருப்பது வேதம்‌. அது தனக்குரிய பொருள்‌ 
இறைவன்‌ என்று சொல்கிறது; அவன்‌ சத்தியப்‌ பொருள்‌ என்று 
அறிவுறுத்துறெது. இதனால்‌ இறைவனுக்கு வேதியன்‌ என்ற 
திருநாமம்‌ அமைந்திருக்கிறது. 

எங்கும்‌ செறிந்தானை அன்பர்க்கு 

மெய்யானை அல்லாதார்க்கு அல்லாத வேதியனை. 

அன்பர்களுக்கு மாத்திரம்‌ மெய்யனாக இருந்தால்‌ 
மற்றவர்கள்‌ அவனை எப்படி அறிவது? அவனை அறிந்து 
கொள்ளாமலே வாழ்வை வீணே கழிக்கும்படி விட்டுவிட்டால்‌ 
அவன்‌ எல்லோருக்கும்‌ தலைவன்‌ என்ற பெயருக்கு ஏற்றவன்‌ 
ஆக முடியாதே! 

ஆதலின்‌, அவன்‌ மற்றவர்களையும்‌ ஆட்கொள்ள வேண்டி 
அங்கங்கே திருக்கோயில்‌ கொண்டு எழுந்தருளியிருக்கிறான்‌. 

3 


*“ளன்‌ காதலன்‌ எங்கும்‌ இருப்பான்‌ என்கிறாயே. 


அவனை நான்‌ காணும்‌ திட்டமான விலாசம்‌ ஒன்றும்‌ 
இல்லையா?!” 

“எல்லாருமே ஒருவாறு கண்டு தம்‌ மரியாதையைக்‌ 
காட்டச்‌ சில இடங்கள்‌ உண்டு.”' 


80 கி. வா. ஜ-வின்‌ திருமுறை மலர்கள்‌-3 
“அவற்றில்‌ ஒன்றைச்‌ சொல்‌; கேட்கலாம்‌. ?* 
“அவன்‌ திருவையாறு என்ற இடத்தில்‌ பாவரும்‌ காண 


எழுந்தருளியிருக்கிறான்‌. அங்கே விருப்பத்தோடு, சாமானிய 
மக்களையும்‌ ஆட்கொள்ளும்‌ பொருட்டு அமர்ந்திருக்கிறான்‌. '" 


ஐயாறு அமர்ந்தானை. 
x 


த்தனை வகையாக எம்பெருமான்‌ பெருமையை 
விரித்துச்‌ சொல்லி, “இவனைப்‌ பாடி நாம்‌ அம்மானை 
ஆடுவோம்‌”! என்று மணிவாசக நாயகி பாடுகிறாள்‌. 


கையார்‌ வளைசிலம்பக்‌ காதார்‌ குழைஆட 

மையார்‌ குழல்புரளத்‌ தேன்பாய வ.ன்டுஒலிப்பச்‌ 
செய்யானை வெண்ணீறு அணிநதானைச்‌ சேர்ந்தறியாக்‌ 
-கையானை எங்கும்‌ செறிந்தானை அன்பர்க்கு 
'மெய்யானை அல்லாதார்க்கு அல்லாத வேதியனை 
யாறு அமர்ந்தானைப்‌ பாடுதுங்காண்‌ அம்மானாய்‌! 


கையில்‌ உள்ள வளைகள்‌ ஒலிக்க, காதில்‌ உள்ள குழைகள்‌ 
ஆட, கருமை நிறைந்த கூந்தல்‌ புரள, தேன்‌ பாய, வண்டுகள்‌ ரீங்காரம்‌ 
செய்ய, செந்நிறம்‌ உடையவனை, வெள்ளிய திருநீற்றை 
அணிந்தவனை, கும்பிடும்‌ பொருட்டு ஒன்றோடு ஒன்று சேர்ந்தறியாத 
கைகளை உடையவனை எவ்விடத்தும்‌ நிறைந்திருப்பவனை, 
அன்பர்களுக்குச்‌ சத்தியப்‌ பொருளாக இருப்பவனை, அன்பரல்லாதவர்‌ 
களுக்கு மெய்யன்‌ அல்லாதவனை, வேதப்‌ பொருளாக இருப்பவனை, 
திருவையாற்றில்‌ எழுந்தருளியிருக்கும்‌ எம்பெருமானை நரம்‌ 
பாடுவோம்‌. 


ஆர்‌-நிறைந்துள்ள. சிலம்ப-ஓலிக்க. குழை-காதணி, மை-கருமை, 
செய்யானை-சிவப்பு நிறமுடையவனை. “பவளம்‌ போல்‌ மேனியிற்‌ 
பால்‌ வெண்ணீறும்‌'' என்று அப்பர்‌ சுவாமிகள்‌ பாடுகிறார்‌. 
செறிந்தானை- பொருந்தியிருந்தவனை; ஓரிடத்திலும்‌ இல்லை 
என்று சொல்ல இயலாமல்‌ நெருங்கியிருந்தவனை. அல்லாதார்‌- 
அன்பர்‌ அல்லாதவர்‌. அல்லாத-மெய்யன்‌ அல்லாத. வேதியனை- 
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வேதப்பொருளாக இருப்பவனை. ஐயாறு-சோழ நாட்டில்‌ காவிரிக்‌ 
கரையில்‌ உள்ள திருவையாறு என்னும்‌ தலம்‌, இங்கே சுவாமி பெயர்‌ 
செம்பொற்‌ சோதி, பிரணதார்த்திஹரர்‌ என்பன. பாடுதும்‌-பாடுயவோம்‌; 
தோழிமாரைப்‌ பார்த்துச்‌ சொல்வதால்‌ பன்மையாகக்‌ கூறினார்‌. காண்‌; 
அசை நிலை. அம்மானாய்‌; ௮ம்மானை என்பதன்‌ விளி, ௮ம்மானையைப்‌ 
பார்த்துச்‌ சொல்வது போல அமைந்தது. அம்மானைப்‌ பாட்டு அம்மானை 
என்றும்‌, அம்மானாய்‌ என்றும்‌ முடிவது மரபு. ௮ம்மானை என்று 
முடிவதே பெரும்பான்மை. 


இது திருவம்மானை என்ற பகுதியில்‌ உள்ள பாட்டு. 


x 


இதுபோல்‌ உண்டா? 


தில்லை நடராசப்‌ பெருமானிடத்தில்‌ பேரன்பு 
உடையவன்‌ ஒருவன்‌ ஓர்‌ அழகியை ஒரு பூஞ்சோலையில்‌ 
கண்டான்‌; கண்டு காதல்‌ கொண்டான்‌. அவ்விருவரும்‌ 
தனிமையிலே இருக்கும்போது, அந்தக்‌ காதல்‌ அமைந்தது. 
காதலினால்‌ பெறும்‌ இன்பத்தைக்‌ கண்டார்கள்‌. இதைக்‌ களவுக்‌ 
காதல்‌ என்று சொல்வார்கள்‌. மணம்‌ புரிவதற்கு முன்பே 
இறைவன்‌ திருவருள்‌ கூட்ட, காதலர்‌ ஒருவரை ஒருவர்‌ கண்டு 
உள்ளம்‌ ஒன்றுவார்கள்‌. 

காதலியைக்‌ காணுந்தோறும்‌ காதலனுக்கு உண்டாகும்‌ 
வியப்பு அளவுக்கு அடங்காமல்‌ இருக்கிறது. அவளுடைய 
பேரழகை நினைந்து நினைந்து பூரிப்பு அடைந்தான்‌. அந்த 
அழகைப்‌ பாராட்டிப்‌ பேசவேண்டும்‌ என்ற ஆசை உண்டா 
யிற்று. நல்ல அன்புடையவரை அவருக்கு முன்பே 
பாராட்டுவது அவ்வளவு உசிதமான காரியம்‌ அன்று. காதலியை 
நேருக்கு நேராகப்‌ பாராட்டுவது என்றால்‌ நாணமிக்க அவள்‌ 
கூசுவாள்‌. ஆதலின்‌ அந்தப்‌ புகழை மறைமுகமாகச்‌ சொல்ல 
ஆரம்பிக்கிறான்‌. அவளைப்‌ பார்த்து, “'பெண்னே, நீ பேரழகி'! 
என்று சொல்லவில்லை. அங்கே உள்ள வண்டுகளைப்‌ பார்த்துப்‌ 
பேசுகிறான்‌. 


Kk 


பூஞ்சோலை அல்லவா? அந்தச்‌ சோலையில்‌ பறந்து 
கொண்டு வருகின்றன வண்டுகள்‌. அவற்றைப்‌ பார்த்துப்‌ 
பேசுகிறான்‌. வண்டுக்கு மலரைப்‌ பற்றிய அறிவு நிரம்ப 
இருக்கும்‌. எல்லா வகையான மலர்களையும்‌ கண்டு கண்டு, 
அவற்றின்‌ மணத்தை அறிந்து அவற்றிலுள்ள தேனை நுகர்ந்து 
இன்புற்றிருக்கும்‌ வழக்கம்‌ உடையது வண்டு. 
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வண்டுகளைப்‌ பார்த்து, “இவளுடைய இதழைப்‌ போன்ற 
ஆம்பலை எங்கேயாவது கண்டிக்கிறீர்களா?'' என்று கேட்‌ 
கிறான்‌. இறைவனுடைய அன்பன்‌ ஆகையினால்‌ முதலில்‌ 
அவனுக்கு இறைவனுடைய நினைவு எழுகிறது. பேரழகியாய்‌ 
இருக்கிற தன்னுடைய காதலியைக்‌ காணும்பொழுது, அவ 
ளுடைய பேரழகை நினைக்கும்‌ பொழுது, எல்லாவற்றிற்கும்‌ 
மேலான பேரழகனாகிய ஆண்டவனுடைய நினைவும்‌ 
தோற்றுகின்றது. 

x 


அவளுடைய இடையைப்‌ பார்க்கிறான்‌. அந்த இடைக்கு 
ஓர்‌ உவமை கூற வருகிறான்‌. தம்முடைய அநுபவத்திலிருந்து 
உவமை சொல்வது மக்களுடைய இயற்கை. ஆண்டவனுடைய 
திருவடியில்‌ இடையீடு இல்லாமல்‌ அன்பு செய்கிற இந்தத்‌ 
தலைவன்‌ தன்‌ இயல்புக்கு ஏற்ற வகையில்‌ அந்த இடைக்கு 
உவமை சொல்ல வருகிறான்‌. 
இடை மெலிந்திருக்கிறது. யார்‌ மெலிவார்கள்‌? யார்‌ 
தேம்புவார்கள்‌? இறைவனுடைய திருவருள்‌ பெற்றவருக்கு 
வருத்தம்‌ இல்லை; மெலிவு இல்லை. இறைவனுடைய 
திருவருளைப்‌ பெறாதவருக்கு மெலிவு உண்டு. அவர்களைப்‌ 
போல அந்த இடை தேம்புகிறதாம்‌. 
கூம்பலங்‌ கைத்தலத்து அன்பர்‌என்பு 
ஊடுரு கக்குனிக்கும்‌ 
பாம்புஅலங்‌ காரப்‌ பரன்தில்லை 
அம்பலம்‌ பாடலரின்‌ 
தேம்பலஞ்‌ சிற்றிடை 
என்று இடையைச்‌ சொல்கின்றான்‌. 
அன்பர்களுக்கு எல்லாம்‌ இன்பம்‌ உண்டாகும்படியாக 
நடராசப்பெருமான்‌ நடனம்‌ ஆடுகிறான்‌. அவனைக்‌ கண்ட 
மாத்திரத்தில்‌ அன்பர்களுடைய கைகள்‌ சூரியனைக்‌ கண்ட 
தாமரை மலர்களைப்‌ போலக்‌ குவிக்கின்றன. மனமோ விரிகிறது. 
பக்தி உணர்ச்சி மிக மிக, இறைவனுடைய தரிசனத்தைக்‌ 
காணக்காண உள்ளம்‌ நெகிழ்கிறது. நெகிழ்ந்து நெகிழ்ந்து 
இறைவனுடைய பேரழகிலே அவர்கள்‌ ஈடுபடுகிறார்கள்‌. 
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அவர்களுடைய எலும்பு எல்லாம்‌ நெகிழ்கின்றன. அப்பொழுது 
பேரானந்தத்தை அனுபவிக்கிறார்கள்‌. 

தன்னைத்‌ தரிசிக்கிறவர்கள்‌ என்பையும்‌ உருக்கும்படி 
ஆடுகிற எம்பெருமான்‌ பேரழகன்‌. ஆயினும்‌ மற்றவர்களிடத்‌ 
தில்‌ காண முடியாத ஒரு புதுமை அவனிடத்தில்‌ இருக்கிறது. 
எந்தப்‌ பொருள்‌ பிறருக்கு அச்சத்தை உண்டாக்குமோ, அதனை 
அவன்‌ ஆபரணமாக அணிந்திருக்கிறான்‌. நஞ்சுடைய நாகத்தை 
மக்கள்‌ கண்டால்‌ அஞ்சுவார்கள்‌; அதனிடம்‌ உள்ள 
மாணிக்கத்தை மாத்திரம்‌ தனியே கொடுத்தால்‌ அணிவார்கள்‌. 
இறைவனோ நஞ்சோடு கலந்த நாகத்தையே பூணாக அணிந்து 
கொண்டிருக்கிறான்‌. அவன்‌ பாம்பலங்காரப்‌ பரன்‌. கூம்பல்‌ 
அம்‌ கைத்தலத்தையுடைய அன்பருடைய எலும்பு எல்லாம்‌ 
உள்ளே உருகும்படியாக நடனம்‌ செய்கிறவன்‌ ஆண்டவன்‌; 
அவன்‌ தில்லையம்பலத்திலே ஆடிக்கொண்டிருக்கிறான்‌. 


அந்த ஆம்பலத்தில்‌ அவனைக்‌ கண்டு, அவனுடைய 
ஆட்டத்திலே இன்பத்தை அடைந்து அவனைப்‌ பற்றிப்‌ 
பாடாமல்‌ இருக்கிறார்களே; அவர்கள்‌ எதற்காக வாழ்கிறார்கள்‌? 
அவர்கள்‌ வாக்கு பெற்றதனால்‌ பயன்‌ என்ன? அந்த வாக்குக்குச்‌ 
சோறு கிடைக்குமா? 


பாடாத வாய்களுக்குச்‌ சாப்பாடு கிடையாது; அதனால்‌ 
அவர்கள்‌ உடம்பு தேம்புவார்கள்‌; உள்ளமும்‌ தேம்புவார்கள்‌. 
மக்களிடத்தில்‌ யாசகம்‌ செய்து செய்து, தங்களுடைய 
வாழ்வைப்‌ போக்குவதையே தொழிலாகக்‌ கொண்டிருப்‌ 
பதனால்‌, அவர்களுக்குக்‌ கணந்தோறும்‌ இனி எப்படி 
வாழ்வோம்‌ என்ற வாட்டம்‌ இருக்கும்‌. 

இறைவனைப்‌ பாடாத வாயுடையார்‌, இறைவனைக்‌ 
கருகாத நெஞ்சு உடையார்‌ வாழ்க்கையில்‌ மிகமிகத்‌ தேம்பி 
வருந்துவார்கள்‌. அவர்கள்‌ வருந்துவதுபோல்‌ காதலியினுடைய 
இடை மெலிந்திருக்கிறதாம்‌. இடையின்‌ மெலிவுக்கு ஆண்ட 
“வன்‌ அன்பைப்‌ பெறாதவர்களின்‌ மெலிவை உதாரணமாகச்‌ 
சொல்கிறான்‌. காதலியினுடைய இடையைச்‌ சுட்டிக்‌ காட்ட 
ஆரம்பிக்கிறான்‌. ஆனால்‌ அவனுடைய நினைவு இடையைப்‌ 
பற்றியது மாத்திரம்‌ அல்ல; இறைவனையும்‌ பற்றியது. 

x 
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(பிறகு அவளுடைய அழகில்‌ ஒன்றை எடுத்துக்‌ 
காட்டுகிறான்‌. அவன்‌ நுகர்ந்த இன்பத்தில்‌ ஒன்று அவளுடைய 
இதழ்‌ ஊறலைச்‌ சுவைத்தது. அந்த இதழின்‌ மணத்தை அவன்‌ 
நெருங்கி உணர்ந்தான்‌. நெருங்காதவர்களுக்கு அவளுடைய 
வாய்‌ ஆம்பலைப்‌ போலத்‌ தோற்றும்‌; ஆம்பலின்‌ வண்ணம்‌ 
மாத்திரம்‌ தோற்றும்‌; ஆனால்‌ ஆம்பலின்‌ மணம்‌ தோற்றாது. 
இங்கே அவன்‌ நெருங்கிக்‌ காதலின்பத்தைத்‌ துய்த்தவன்‌. 
ஆகையினால்‌, அவளுடைய இதழின்‌ மணம்‌ தெரிறெது. அந்த 
மணத்தை வேறு எங்கும்‌ காணமுடியாது என்று அவன்‌ 
உறுதியாக நினைக்கிறான்‌. 'சேய்மையிலிருந்து கண்டால்‌ இவள்‌ 
இதழ்‌ ஆம்பலைப்‌ போலத்‌ தோன்றுகிறது. ஆனால்‌ இதன்‌ 
பெருமை ஆம்பலுக்கு வருமா? ஆம்பலின்‌ மணம்‌ எதற்கு 
ஆயிற்று? இவள்‌ இதழின்‌ மணம்‌ எந்த ஆம்பலுக்கு வரும்‌? 
என்று எண்ணுகிறான்‌. 

வண்டுகளைப்‌ பார்த்துக்‌ கேட்கிறான்‌; ''இவளுடைய 
கனிச்‌ சுவை பொருந்திய வாய்‌ இருக்கிறதே, இதைப்‌ போலக்‌ 
கமழ்கின்ற ஆம்பற்‌ பூவை எங்காவது பார்த்திருக்கிறீர்களா?'' 
இதழைப்‌ போன்றது என்றால்‌ அதன்‌ புறந்தோற்றத்துக்கு 
உவமை தேடுவதாக எண்ணலாமென்று, இதழின்‌ மனம்‌ உள்ள 
பூ உண்டா என்று கேட்கிறான்‌. 


தீங்கனி வாய்கமமும்‌ 
ஆம்பலம்‌ போதுளவோ? அளிகாள்‌! 


ஸ்‌ 


வீண்டுகளுக்கு எல்லாவகையான மலர்களும்‌ தெரியும்‌. 
அவைகளின்‌ மணமும்‌ அந்த வண்டுகளுக்கு நன்றாகத்‌ தெரியும்‌. 
மணத்தைத்‌ தேறும்‌ திறத்தில்‌ சிறந்திருக்கும்‌ வண்டுகளாதலின்‌, 
அவற்றைப்‌ பார்த்துக்‌ கேட்கிறான்‌. ஏதேனும்‌ ஒரு வண்டைக்‌ 
கேட்டால்‌ அந்த வண்டு, ''எனக்குத்‌ தெரியாது'' என்று 
சொல்லிவிடலாம்‌. வண்டுக்கூட்டம்‌ முழுவதையுமே கண்டு 
கேட்டு விடலாமே என்று கேட்கிறான்‌. ்‌ 


அவை என்ன சொல்லப்‌ போகின்றன? இங்கே உள்ள 
வண்டுகள்‌ என்ன, உலகிலுள்ள வண்டுகளையெல்லாம்‌ கூட்டி 
வைத்தும்‌ கேட்கலாம்‌. அவை சொல்லும்‌ விடையைப்பற்றி 
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அவனுக்கு ஐயமே இல்லை. ''இப்படி மணங்கமழும்‌ ஆம்ப்ல்‌ 
ஒன்றையும்‌ பார்க்கவில்லை'' என்றுதான்‌ அவை சொல்லும்‌. 
இதைப்‌ போன்ற தோற்றமுள்ள ஆம்பல்‌ பூ இருக்கலாம்‌. 
ஆனால்‌ இந்த இதழின்‌ மணம்‌ வீசுகின்ற இதழையுடைய ஒரு 
மலர்‌ உலகத்திலே இல்லை என்பது அவனுடைய முடிபு. 
ஆதலினால்‌, அவன்‌ கேட்ட கேள்விக்கு விடையும்‌ குறிப்பாகப்‌ 
புலப்படுகிறது. ''தீங்கனி வாய்‌ கமழும்‌ ஆம்பலம்‌ போது 
உலகத்தில்‌ யாண்டும்‌ இல்லை'' என்பதுதான்‌ அவன்‌ குறிப்பு. 
அப்படிச்‌ சொல்லாமல்‌, உளவோ என்று வண்டுகளைக்‌ 
கேட்கிறமாதிரி கேட்கிறான்‌. அவனுக்குக்‌ கேள்வி கேட்பதில்‌ 
நினைவு இல்லை; உபமானம்‌ இல்லாத மணம்‌ பொருதிய வாய்‌ 
என்று சொல்லவேண்டும்‌ என்பதுதான்‌ அவனுடைய நோக்கம்‌. 

“நீங்கள்‌ பயிலுகின்ற அகன்ற மருத நிலத்திலே 
எத்தனையோ ஆம்பல்‌ மலர்கள்‌ பூத்துக்‌ கடக்கன்றனவே! அந்த 
ஆம்பல்‌ மலர்களுக்குள்ளே இவளுடைய வாய்‌ போன்ற 
நறுமணத்தை உடைய ஆம்பல்‌ எங்கேயாவது இருக்கிறதா? 
நீங்கள்‌ கண்டீர்களா? '' என்று கேட்கிறான்‌. 


தேம்பலஞ்‌ சிற்றிடை ஈங்குஇவள்‌ 
தீங்கனி வாய்கமமும்‌ 
ஆம்பலம்‌ போதுஉள வோஅளி காள்நும்‌ 
அகன்பணையே? 
உள்ளத்தில்‌ தலைவியினுடைய காதல்‌ ஓடும்பொழுது 
இறைவனுடைய அன்பும்‌ உடன்‌ சேர்ந்து திகழ்கிறது. 
அவளுடைய அழகுக்கு உவமை சொல்லும்போது முதற்கண்‌ 
இறைவனுடைய நினைவு வருகிறது. பின்னேதான்‌ கேள்வி 
வருகிறது. 
இந்த நிகழ்ச்சி குறிஞ்சி நிலத்தில்‌ நிகழ்வது. மலையும்‌ 
மலையைச்‌ சார்ந்த இடங்களும்‌ குறிஞ்சி நிலம்‌. மலைச்சாரற்‌ 
சோலையில்‌ காதலனும்‌ காதலியும்‌ சந்தித்தார்கள்‌. அவளுடைய 
அழகைப்‌ பாராட்டிச்‌ சொல்லுகிறான்‌ காதலன்‌. சான்றாக 
வண்டுகளை அழைத்துப்‌ பேசுகிறான்‌. அந்த வண்டுகள்‌ குறிஞ்சி 
நிலத்து வண்டுகள்‌ அல்ல; மருத நிலத்திலிருந்து வந்தவை. 
ஆம்பலைப்‌ பற்றிய உண்மை அவற்றிற்குத்தான்‌ தெரியும்‌. 
மருத நிலத்தில்‌ உள்ள வண்டுகள்‌, இந்தக்‌ குறிஞ்சி நிலத்துக்கு 
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வந்ததைப்‌ போலக்‌ குறிஞ்சி நிலத்து வண்டுகள்‌ மருத 
நிலத்துக்குப்‌ போய்‌ அங்குள்ள ஆம்பல்‌ மலர்களில்‌ மொய்த்து 
அவற்றின்‌ மணத்தைக்‌ கண்டிருக்குமே; அவற்றைக்‌ 
கேட்டிருக்கலாமே!' என்றால்‌, இந்தத்‌ தலைவன்‌ வாழ்கிறது 
குறிஞ்சி நிலம்‌. தன்‌ ஊர்காரர்களை அவன்‌ சாட்சி போட்டால்‌ 
ஒருகால்‌ அவன்‌ தலைமைக்கு அஞ்சியோ, அவனிடம்‌ உள்ள 
அன்பு காரணமாகவோ அவனுக்கு உவந்தபடி சொல்லி, 
உண்மையை மறைத்துவிடலாம்‌. அயல்‌ நிலத்து வண்டானால்‌ 
உண்மையையே உரைக்கும்‌. இந்த நினைவால்‌ மருத நிலத்து 
வண்டைப்‌ பார்த்துக்‌ கேட்டான்‌. 

இப்படி இன்றி, தன்நிலத்து வண்டை ஒரு தலைவன்‌ 
கேட்டான்‌. அது அபிமானத்தினால்‌ தனக்கு விருப்பமானதைச்‌ 
சொல்லிவிடுமோ என்ற எண்ணத்தால்‌, ''நீ என்மேல்‌ உள்ள 
அன்புக்காக என்‌ விருப்பத்துக்கு ஏற்றதைச்‌ சொல்லாமல்‌ நீ 
அறிந்ததை உள்ளபடியே சொல்‌'' என்று எச்சரிக்கையோடு 
சொல்லவேண்டி வந்தது. குறுந்தொகையில்‌ அப்படி ஒரு 
பாட்டு வருகிறது. 


“கொங்குதேர்‌ வாழ்க்கை அஞ்சிறைத்‌ தும்பி! 
காமம்‌ செப்பாது கண்டது மொழிமோ.” 


இந்த ஐயத்துக்கே இடம்‌ இன்றி இந்தக்‌ காதலன்‌ மருத 
நிலத்து வண்டுகளையே பார்த்துக்‌ கேட்டுவிட்டான்‌. 


கூம்பலங்‌ கைத்தலத்து அன்பர்‌ என்பு 
ஊடுரு கக்குனிக்கும்‌ 
பாம்பலங்‌ காரப்‌ பரன்‌ தில்லை 
அம்பலம்‌ பாடலரின்‌ 
தேம்பலஞ்‌ சிற்றிடை ஈங்கு இவள்‌ 
தீங்கனி வாய்கமமும்‌ 
ஆம்பலம்‌ போதுஉள வோஅளி 
காள்‌, நும்‌ அகன்பணையே? 


(வண்டுகளே! குவிதலையுடைய கைகளைப்‌ பெற்ற 
அன்பர்களின்‌ என்பு உள்ளே உருகும்படியாக நடனம்‌. செய்யும்‌ பாம்பை 
அணியாகக்‌ கொண்ட பரம்பொருளின்‌ தில்லைச்‌ சிற்றம்பலத்தைப்‌ 
பாடாதவர்கள்‌ அடையும்‌ வாட்டத்தைப்‌ போன்ற வாட்டத்தையுடைய 
சிறிய இடையையுடைய இவளது இனிய கனிபோன்ற சுவையைப்‌ 
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பெற்ற வாயைப்போல மணம்‌ வீசும்‌ ஆம்பல்‌ மலர்கள்‌ உங்கள்‌ ௮கன்ற 
மருத நிலத்தில்‌ இருக்கின்றனவா?! 

கூம்பல்‌-குலிதல்‌. ௮ம்‌-௮ழகிய, ஊடு - உள்ளே. குனிக்கும்‌- 
ஆடும்‌. பாடலரின்‌-பாடாதவரைப்‌ போல. தேம்பல்‌-மெலிதலையுடைய. 
தேம்பினாலும்‌ அழகுடையதென்று காட்ட, அஞ்சிற்றிடை என்றான்‌. 
ஈங்கு இவள்‌-இவள்‌; இரண்டும்‌ ஒரு சொல்லாக நின்றன. 
தீங்கனிவாய்‌-இனிய கனிச்சுவையையுடைய வாய்‌. வாய்போலக்‌ 
கமழும்‌, போது-இங்கே பூ. ௮ளிகாள்‌-வண்டுகளே, ௮கன்பணை-௮கன்ற 
மருதநிலம்‌. ) 

திருக்கோவையாரில்‌ 11-ஆம்‌ பாடலாகிய இது 'நலம்‌ 
புனைந்து உரைத்தல்‌' என்னும்‌ துறையமைந்தது. காதலியின்‌ 
அழகைக்‌ காதலன்‌ பாராட்டிச்‌ சொல்லுதல்‌ என்பது அதன்‌ 
பொருள்‌. 

“பொங்கிழையைப்‌ புனைநலம்‌ புகழ்ந்து 

அங்கதிர்‌ வேலோன்‌ அயர்வு நீங்கியது”' 
என்பது அந்தத்‌ துறையை விளக்கும்‌ கொளு. “அழகு மிக்க 
அணிகளை அணிந்த காதலியின்‌ பாராட்டுதற்குரிய அழகைப்‌ 
புகழ்ந்து, அழகிய சுடர்‌ வீசும்‌ வேலையுடையவன்‌ தன்‌ தளர்ச்சி 
நீங்கி இன்புற்றது' என்பது இதன்‌ பொருள்‌. 

திருக்கோவையாருக்குப்‌ பேராசிரியர்‌ எழுதிய பழைய 
உரை ஒன்று உண்டு. அதில்‌ கனிவாய்‌ என்பதற்கு, “கனிந்த 
வாய்‌' என்று உரை எழுதுகிறார்‌. கூம்பலங்கைத்‌ தலம்‌ என்ற 
தொடரில்‌ அல்‌, அம்‌ என்ற இரண்டு சாரியை என்று கொண்டு, 
கூம்பு கைத்தலம்‌ என்று வினைத்தொகையாக்கிப்‌ பொருள்‌ 
கூறுகிறார்‌. வினைத்தொகையில்‌ சாரியை இவ்வாறு சேர்ந்து 
வருவது இல்லை. 'புனைநலம்‌ என்றது புனையப்பட்ட 
இயற்கை நலத்தை' என்பர்‌. 

'இயற்கையன்பினாலும்‌ அவள்‌ குணங்களால்‌ தோன்றிய 
செயற்கையன்பினாலும்‌ கடாவப்பட்டு நின்ற தலைமகன்‌ தனது 
அன்பு மிகுதியை உணர்த்துதல்‌ என்பது' என்று இதற்குரிய 
துறைப்‌ பொருளை விளக்குவார்‌. அன்பு மிகுதியை அவ 
ளுடைய அழகைப்‌ பாராட்டும்‌ வாயிலாகப்‌ புலப்படுத்தினான்‌. 


xx 


ஒளி வளர்‌ விளக்கு . 


[ 


ஸ்‌ ல்‌ வதிலை, ண தா. ௬ 


முகவுரை 


சைவத்‌ திருமுறைகளில்‌ ஒன்பதாவது, 
திருவிசைப்பாவும்‌ திருப்பல்லாண்டும்‌ சேர்ந்த தொகுதி. 
திருமுறைகளை முதல்‌ இராசராச சோழனுடைய 
வேண்டுகோளின்மேல்‌ திருநாரையூர்‌ நம்பியாண்டார்‌ 
நம்பி பதினொன்றாக வகுத்தார்‌ என்று திருமுறை கண்ட 
புராணம்‌ என்னும்‌ நூல்‌ தெரிவிக்கிறது. 


எழு திருமுறைகளாக முதலில்‌ தேவாரத்தை 
வகுத்துப்‌ பிறகு மற்றவற்றை நான்காக வகுத்தார்‌. 


“ஆகவளர்‌ திருமுறைஏழ்‌ அருட்டிருவா சகமொன்று. 
மோகமெறி திருவிசைப்பா மலைமுறை ஒன்றுசிவ 
போகமிகு மந்திரமாம்‌ முறையொன்று புகழ்பெறவே 
பாகமிகும்‌ திருமுறைகள்‌ பத்தாக வைத்தார்கள்‌” 


என்பதில்‌ திருவிசைப்பா ஒன்பதாந்‌ திருமுறையாக 
வகுக்கப்‌ பெற்ற செய்தி வருகிறது. இதில்‌ திருவிசைப்பா 
மாலை என்று இத்திருமுறை சொல்லப்‌ பெற்றிருக்கிறது. 

முதல்‌ இராச ராசன்‌ காலத்தில்‌ இத்‌ திருமுறைகளை 
வகுத்தாலும்‌ திருவிசைப்பாவில்‌ பின்னரும்‌ சில 
பாடல்கள்‌ சேர்க்கப்‌ பெற்றிருக்க வேண்டும்‌. முதல்‌ 
இராசராசனுடைய மகனான இராசேந்திர சோழன்‌ 
கட்டியது கங்கை கொண்ட சோளேச்சரம்‌. கங்கை 
கொண்ட சோழன்‌ என்பது அவன்‌ பெயர்களில்‌ ஒன்று. 
அந்தத்‌ தலத்தைப்‌ பற்றிக்‌ கருவூர்த்தேவர்‌ பாடிய பதிகம்‌ 
ஒன்று திருவிசைப்பாவில்‌ சேர்ந்திருக்கிறது. இப்பதிகம்‌ 
நம்பியாண்டார்‌ நம்பி திருமுறை வகுத்ததன்பின்‌ 
எழுந்தது. இப்படி வேறு பதிகங்களும்‌ சேத்திருத்தல்‌ 
கூடும்‌; அல்லது இராசராசேச்சரப்‌ பதிகம்‌ இருப்பதால்‌ 
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இதுவும்‌ சேர்ந்திருக்க வேண்டும்‌ என்ற எண்ணத்தால்‌ 
அந்த ஒன்றை மாத்திரம்‌ கூட்டியிருக்கலாம்‌. 

திருவிசைப்பாவில்‌ ஒன்பது பெரியோர்கள்‌ பாடிய 
இருபத்தொன்பது பதிகங்கள்‌ இருக்கின்றன; இப்போது 
உள்ள பாடல்கள்‌ 301. திருவிசைப்பாவைப்பற்றிக்‌ கூறும்‌ 
பழம்பாடல்‌ ஒன்றில்‌ பதிக எண்ணிக்கையும்‌ பாடல்‌ 
தொகையும்‌ உள்ளன. 


“அடைவுறுமா ளிகைத்தேவர்‌ நான்கு, சேந்தர்‌ 

அன்புறுபல்‌ லாண்டொன்றோ டிசைப்பாமூன்று, 

திடமுடைய கருவூரர்‌ பத்து, வீறிற்‌ 

சிறந்தகா டவர்‌இரண்டு, கண்டர்வே ணாடர்‌ 

படிபுகழ்ஓவ்‌ வொன்று, திருவாலி நான்கு, 

பன்னுபுரு டோத்தமனார்‌ இரண்டு, சேதிராயர்‌ 

உடைய திருக்‌ கடைக்காப்பொன்‌ றாகஇரு பத்தொன்‌ 

பான்‌ஓது செய்யுள்முந்நூற்‌ றறுபதினோடைந்தே. 

இதில்‌ செய்யுள்‌ 365 என்று காணப்படுகிறது. 
எஞ்சிய 64 செய்யுட்களும்‌ மறைந்தன போலும்‌! 


திருவிசைப்பாவில்‌ உள்ள பாடல்களின்‌ ஆசிரியர்‌ 
திருமாளிகைத்தேவர்‌, சேந்தனார்‌, கருவூர்த்தேவர்‌, பூந்‌ 
துருத்தி நம்பி காட நம்பி, கண்டராதித்தர்‌, வேணாட்டடி 
கள்‌, திருவாலியமுதனார்‌, புருடோத்தம நம்பி, சேதிராயர்‌ 
என்னும்‌ ஒன்பது பேர்‌. இவர்கள்‌ பாடிய பாடல்கள்‌ 
கோயிலாகிய சிதம்பரம்‌, திருவீழிமிழலை, திருவாவடு 
துறை, திருவிடைக்கழி, திருக்களந்தை ஆதித்தேச்சரம்‌, 
திருக்கழ்க்‌ கோட்டூர்‌ மணியம்பலம்‌, திருமுகத்தலை, 
திரைலோக்கிய சுந்தரம்‌, கங்கைகொண்ட சோளேச்சரம்‌, 
திருப்பூவணம்‌, திருச்சாட்டியக்குடி, தஞ்சை இராசரா 
சேச்சரம்‌, திருவிடைமருதூர்‌, திருவாரூர்‌ என்னும்‌ 
தலங்களைப்‌ பற்றியவை. சிதம்பரத்தைப்‌ பற்றிய 
பதிகங்கள்‌ பதினாறு. மற்றத்‌ தலங்களில்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ 
ஒவ்வொரு பதிகத்தை உடையது. ஒன்பது பேர்களும்‌ 
கோயிலைப்‌ பாடியிருக்கிறார்கள்‌. 


சேந்தனார்‌ பாடிய பதிகம்‌ ஒன்று திருவிடைக்கழி 
முருகனைப்பற்றியது; மற்றொன்று திருப்பல்லாண்டு. 
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இந்த 29 பதிகங்களில்‌ ஏழு அந்தாதியாக அமைந்திருக்‌ 
கின்றன. இறைவன்‌ திருவடி முதல்‌ திருமுடிவரையில்‌ 
வரிசையாக வைத்துப்‌ போற்றும்‌ பாதாதி கேசமாக 
இரண்டு உள்ள. 


இவற்றைப்‌ பாடியவர்களில்‌ திருமாளிகைத்‌ 
தேவரும்‌ கருவூர்‌ தேவரும்‌ சித்தர்கள்‌. பூந்துருத்தி நம்பி 
காடநம்பி, புருடோத்தம நம்பி என்னும்‌ இருவரும்‌ 
அந்தணர்‌. கண்டராதித்தர்‌, வேணாட்டடிகள்‌, சேதிராயர்‌ 
என்போர்‌ மன்னர்‌ குலத்தில்‌ தோன்றியவர்கள்‌. 

இசைப்பா என்பதற்கு இசையுடன்‌ பாடும்‌ பாட்டு 
என்றும்‌, இறைவன்‌ புகழைச்‌ சொல்லும்‌ பாடல்‌ என்றும்‌ 
இரண்டு வகையாகப்‌ பொருள்‌ விரிக்கலாம்‌. இதில்‌ உள்ள 
பதிகம்‌ ஒவ்வொன்றுக்கும்‌ பண்‌ வரையறுக்கப்‌ பெற்றிருக்‌ 
கிறது. பஞ்சமம்‌, காந்தாரம்‌, புறநீர்மை, சாளரபாணி, 
நட்டராகம்‌, இந்தளம்‌ என்னும்‌ ஆறு பண்களில்‌ அவை 
அமைந்திருத்தலைக்‌ காணலாம்‌. இந்த வரையறையைக்‌ 
கொண்டு தேவாரங்களைப்‌ போலவே இவற்றையும்‌ 
அக்காலத்தில்‌ பண்ணுடன்‌ பாடினார்கள்‌ என்று தெரிய 
வருகிறது. திருவிசைப்பாவைப்‌ பலர்‌ பாடியதனால்‌ அதில்‌ 
உள்ள பாடல்கள்‌ பலருக்கும்‌ தெரிந்‌ திருந்தன. அவற்றைச்‌ 
சிறப்பாக மதித்துப்‌ போற்றினார்கள்‌. முதல்‌ இராசராச 
சோழன்‌ தஞ்சைப்‌ பெரிய கோயிலில்‌ தொண்டு புரியும்‌ 
பொருட்டுப்‌ பல இடங்களிலிருந்து கொணர்ந்து நிறுவிய 
உருத்திரகணிகையர்களின்‌ பெயர்கள்‌ கல்வெட்டுக்களில்‌ 
காணப்படுகின்றன. நீறணி பவளக்‌ குன்றம்‌, எடுத்த 
பாதம்‌, மழலைச்‌ சிலம்பு என்பன சில பெயர்கள்‌. 


இவை, 


“நீறணி பவளக்‌ குன்றமே நின்ற 
நெற்றிக்கண்‌ உடையதோர்‌ நெருப்பே” 


என்ற திருமாளிகைக்தேவர்‌ திருவாக்கிலும்‌, 


“வாமத்‌ தெழிலார்‌ எடுத்த பாதம்‌ 
மழலைச்‌ சிலம்பார்ப்ப”' 
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என்ற திருவாலியமுதனார்‌ வாக்கிலும்‌ வரும்‌ தொடர்கள்‌. 
திருவிசைப்பாவில்‌ உள்ள பாடல்கள்‌ சிறப்புற்று வழங்கிய 
தற்கு இது நல்ல சான்று. 
3 

்‌ இந்தப்‌ புத்தகத்தில்‌ பதின்மூன்று பாடல்களைப்‌ 
பற்றிய கட்டுரைகள்‌ உள்ளன. திருமாளிகைத்‌ தேவர்‌ 
பாடல்‌ ஒன்றும்‌ சேந்தனார்‌ பாடல்கள்‌ மூன்றும்‌ கருவூர்த்‌ 
தேவர்‌ பாடல்கள்‌ ஏழும்‌ பூந்துருத்தி நம்பி காட நம்பி 
பாடல்‌ ஒன்றும்‌ வேணாட்டடிகள்‌ பாடல்‌ ஒன்றும்‌ 
வந்துள்ளன. 

இறைவனுடைய பலவகைப்‌ பெருமையும்‌, அன்பர்‌ 
களுக்கு அநுபவப்‌ பொருளாக நின்று இனிக்கும்‌ 
சிறப்பும்‌, தகுதி பாராது அருள்‌ செய்யும்‌ கருணையும்‌, 
மிக உயர்ந்த நிலையிலிருந்து எளிவந்து அருளும்‌ 
செள. ,ப்யமும்‌ இதில்‌ காணும்‌ திருவிசைப்பாப்‌ பாடல்‌ 
களில்‌ வருகின்றன. 

காலதேசவர்த்தமானத்துக்கு அகப்படாத பரம்‌ 
பெருகள்‌ உலகில்‌ உள்ள உயிர்க்குலம்‌ உய்யும்பொருட்டு 
உருவ முடையவனாக எழுந்தருளும்போது மேற்‌ 
கொள்ளும்‌ அருள்‌ திருக்கோலத்தின்‌ அழகையும்‌, 
இறைவனுடைய ஆற்றலையும்‌ அருளையும்‌ விளக்கும்‌ 
அடையாளங்களையும்‌ இந்த அருளாளப்‌ பெருமக்கள்‌ : 
எப்படியெல்லாம்‌ பாடிக்‌ களிக்கிறார்கள்‌/ 

அவன்‌ ஒளி வளர்‌ விளக்காகவும்‌ உலப்பிலா 
ஒன்றாகவும்‌ உணர்வு சூழ்‌ கடந்ததோர்‌ உணர்வாகவும்‌ 
தெளி வளர்‌ பளிங்கின்‌ திரள்மணிக்‌ குன்றாகவும்‌ 
கரையிலாக்‌ கருணைமா கடலாகவும்‌ மற்றவரறியா 
மாணிக்க மலையாகவும்‌ நம்பனாகவும்‌ சத்தியாக வும்‌ 
சிவமாகவும்‌ உலகெலாம்‌ படைத்த தனி முழு 
முதலாகவும்‌ உலகுக்கு வித்தாகவும்‌ இருக்கிறான்‌. 
அடியவர்களுடைய சத்தத்தில்‌ தித்திக்கும்‌ தேனாகவும்‌, 
அளிவளர்‌ உள்ளத்தில்‌ ஆனந்தக்‌ கனியாகவும்‌ 
விளங்குகிறான்‌. கற்றவர்‌ விழுங்கும்‌ கற்பகக்‌ கனி அவன்‌; 
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மதிப்பவர்‌ மன மணிவிளக்கு அவன்‌. அவன்‌ திருமுகம்‌ 
அன்பர்களுக்கு நிறைய ஆனந்தம்‌ பொழியும்‌. நையாத 
மனத்தினரையும்‌ நைவிக்கும்‌ அழகுடையவன்‌. மிகப்‌ 
பெரியவனாகிய அவன்‌ அடியார்‌ மனத்துட்‌ புகும்‌ எளிமை 
யுடையவன்‌; அவர்‌ நெஞ்சமே கோயிலாக வீற்றிருப்‌ 
பவன்‌; அவருக்குக்‌ கன்னலாகவும்‌, தேனாகவும்‌, இனிக்‌ 
கிறவன்‌; அன்பர்‌ சிந்தை தெளிகையில்‌ அங்கே புகுந்து 
நிற்கிறவன்‌; அவர்கள்‌ அறிவிற்‌ கலந்து விளங்குபவன்‌; 
அவர்களுக்குக்‌ கண்மணி போன்றவன்‌; பக்தியாய்‌ 
உணர்பவர்கள்‌ நுகருமாறு அருளைப்‌ பொழிபவன்‌; அமுத 
மொத்து அவருக்குத்‌ தித்தித்திருப்பவன்‌; அவரை 
எப்போதும்‌ தன்னை நினைக்கும்படி செய்பவன்‌; அவர்‌ 
களிடம்‌ செல்லுவதை ஒருகாலும்‌ நிறுத்தாதவன்‌; அவர்கள்‌ 
பின்னும்‌ பிறவாவண்ணம்‌ அருள்‌ வழங்குபவன்‌. 

அவனே அம்பலம்‌ ஆடரங்காகத்‌ தெய்வக்கூத்தை 
உகந்த நடராசப்‌ பெருமானாக விளங்குகிறான்‌; செற்றவர்‌ 
புரங்களைச்‌ செற்றான்‌; சிவன்‌ என்னும்‌ திரு நாமம்‌ 
தாங்கினான்‌; நீல கண்டமும்‌ பவளம்‌ போன்ற திருவாயும்‌ 
முத்தனைய மூரலும்‌ இன்பம்‌ பொங்கும்‌ திரு முகமும்‌ 
உடைய பேரழகுக்கோலம்‌ உடையவன்‌; ஆலத்தை 
உண்டான்‌; அயன்‌ அன்னமாய்த்‌ தேடவும்‌ மால்‌ தேடவும்‌ 
அறியாதவன்‌; முக்கண்ணும்‌ நாலு தோளும்‌ உடையவன்‌; 
திருவாரூரில்‌ வீதி விடங்கனாக வந்தவன்‌; உமைக்குக்‌ 
கணவன்‌; பித்தனாகத்‌ தோற்றுபவன்‌. 


அவனை அன்பர்கள்‌, ''உன்னை அடியேன்‌ எப்படிப்‌ 
புகழ்வது என்பதை நீயே அருள்‌ செய்வாயாக”! என்று 
வேண்டுவார்கள்‌. அவ்னைக்‌ கண்டு கண்டு உள்ளம்‌ 
குளிர்வார்கள்‌. கண்ணும்‌ குளிர்வார்கள்‌. கண்‌ பனி 
அரும்ப, கைகளைக்‌ கூப்பி “'ஓலம்‌'' என்று முறையிட்டு, 
என்பெல்லாம்‌ உருகும்படி நிற்பார்கள்‌. அவன்‌ 
கோலத்தைக்‌ கண்டு, ''அச்சோ! அழகிதே!'' என்று குழை 
வார்கள்‌. அவனுடைய உலாவைக்‌ கண்டு மன முருகிக்‌ 
கையாரத்‌ தொழுது கண்ணார நீர்‌ சொரிவார்கள்‌. 
இறைவன்‌ தமக்கு எளியனாய்‌ வந்ததை மறவாமல்‌ 
பாராட்டுவார்கள்‌. அவன்‌ திருவடியை எப்படி அடைய 
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வேண்டுமோ அப்படி அடைவார்கள்‌. பாசக்‌ கடல்‌ கடந்து 
ஐந்து பொறிகளால்‌ உண்டாகும்‌ வேதனையினின்றும்‌ 
விடுதலை பெறுவார்கள்‌. இறைவன்‌ தம்‌ நெஞ்சில்‌ 
கலந்து நின்றதை எண்ணி எண்ணி உருகிப்‌ புலம்பிக்‌ 
கண்ணருவி சோர்வார்கள்‌. நின்றும்‌ நினைந்தும்‌ இருந்தும்‌ 
கிடந்தும்‌ எழுந்தும்‌ தொழுவார்கள்‌. கன்றைப்‌ பிரித்த 
பசுவைப்‌ போலக்‌ கதறுவார்கள்‌. அவனைப்‌ பல்லாண்டு 
பாடி வாழ்த்துவார்கள்‌. 


சேந்தனார்‌ பாட்டில்‌ முருகன்‌ பெருமை வருகிறது. 
அவன்‌ மலைமகள்‌ மதலை; தேவர்‌ குலம்‌ முழுவதையும்‌ 
ஆளுவோன்‌; குமரவேள்‌; வள்ளிதன்‌ மணாளன்‌; வேல்‌ 
உலாம்‌ தடக்கை யுடையவன்‌; சேந்தன்‌; திருவிடைக்‌ 
கழியில்‌ குராமரத்தின்‌ நிழலில்‌ எழுந்தருளியிருப்பவன்‌. 

இந்தப்‌ பதின்மூன்று பாடல்களில்‌ சில தலங்களின்‌ 
இழற்கை நலங்களும்‌ செயற்கைச்‌ செல்வமும்‌ அழகாக 
வருணிக்கப்‌ பெற்றுள்ளன. திருவிடைக்கழிக்‌ கழனிகளில்‌ 
சேல்மீன்கள்‌ உலாவுகின்றன. பெரும்‌ பற்றப்‌ புலியூராகிய 
சிதம்பரத்தில்‌ வண்டுகள்‌ பண்கள்‌ பல பாடி ஆடு 
கணன. மாளிகை முகப்பில்‌ சண்பகம்‌ அரும்புகின்றது. 
திருப்பூவணத்தில்‌ ஆவண வீதியில்‌ நெடுநிலை மாடங்கள்‌ 
இருக்கின்றன; அங்கே சாளரங்களின்‌ அருகில்‌ வைத்த 
நிலை விளக்குகள்‌ இரவில்‌ இருளைக்‌ கிழித்து இலங்கு 
கின்றன. தஞ்சையில்‌ பெரிய மதில்‌ சூழ்ந்திருக்கிறது. 
மலையைப்‌ போன்ற தோற்றமுடைய நாடகசாலைகளில்‌ 
இளமயிலனைய மகளிர்‌ இனிய நடம்‌ பயில்கின்றனர்‌. 


ஊரின்‌ பெயர்‌ வேறாகவும்‌ அங்குள்ள ஆலயத்தின்‌ 
பெயர்‌ வேறாகவும்‌ பல இடங்களில்‌ இருக்கின்றன. 
பெரும்‌ பற்றப்‌ புலியூரில்‌ உள்ள கோயில்‌ திருச்சிற்றம்‌ 
பலம்‌. திருக்களந்தையில்‌ உள்ளது ஆதித்தேச்சுரம்‌. 
கோட்டுரைச்‌ சார்ந்த ஆலயம்‌ திரை லோக்கிய சுந்தரம்‌ 
(இது இப்போது ஊராக இருக்கிறது). கங்கை கொண்ட 
சோழபுரத்தில்‌ உள்ளது கங்கைகொண்ட சோளேச்சரம்‌. 
தஞ்சை மாநகர்க்கோயிலின்‌ பெயர்‌ இராசராசேச்சுரம்‌. 
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திருவிசைப்பாவிலுள்ள பாடல்களில்‌ பெரும்‌ 
பாலானவை எழுசீர்க்கழிநெடிலடி யாசிரியவிருத்தங்களாக 
அமைந்தவை. இதில்‌ உள்ள பாடல்களில்‌ பத்து 
அவ்விருத்தங்களே (1,2,3,4,5,7,8,9,10,11) இரண்டு தரவு 
சொச்சகக்‌ கலிப்பா (6,12). திருப்பல்லாண்டு வெண்டளை 
அமைந்த பாடல்‌. 


Kk 


வழக்கம்போல்‌ பாடற்பொருளுக்கு ஏற்றபடி 
நிலைக்‌ களன்களை அமைத்துக்‌ காட்சியாகவும்‌ எண்ணக்‌ 
கோவை யாகவும்‌ உரையாடலாகவும்‌ இந்தக்‌ கட்டுரை 
களை எழுதியுள்ளேன்‌. முன்னுள்ள புத்தகங்களில்‌ சில 
கருத்துக்களை விரிவாக விளக்கியிருக்கிறேன்‌. ஆதலால்‌ 
இதில்‌ அக்கருத்துக்கள்‌ வரும்‌ இடங்களில்‌ விரிவாக 
எழுதவில்லை. 

அருளநுபவம்‌ பெற்றவர்களுடைய வாக்குக்கும்‌ 
புலமை யாற்றலால்‌ பாடுவோர்‌ வாக்குக்கும்‌ வேறுபாடு 
உண்டு. இறைவனுடைய அருளினால்‌ விளைந்த 
இன்பத்தை நினைக்கும்போது அன்பர்களுக்கு வியப்பும்‌ 
பெருமிதமும்‌ கொந்தளிக்கின்றன. அப்போது பாட்டு 
எழுகிறது. பக்தி உணர்ச்சி மிகுதியாக இருந்தால்‌ 
சொல்லுகிற விஷயம்‌ அடைவாக இராது. காரண காரியத்‌ 
தொடர்பு காண்பது அரிது. ஒரே அநுபவ அதிசயமாக 
இருக்கும்‌. ஆயினும்‌ அதனூடே அருளின்‌ இழை ஓடும்‌. 
அநுபவம்‌ சுருதி போடும்‌. புலமை மிக்கவர்‌ வாக்கிலே 
பூத்தொடுத்தாற்‌ போன்ற தொடர்பு இருக்கலாம்‌. 
இலக்கண ஒழுங்கு பிறழாத அமைதி இருக்கலாம்‌. 
கற்பனை வளம்‌ இருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ அநுபவ 
முதிர்ச்சியினால்‌ அமையும்‌ ஒளியை அவற்றில்‌ இத்தனை 
சிறப்பாகக்‌ காண இயலாது. அவற்றைப்‌ படிக்கும்போது 
இலக்கிய இன்பத்தை நுகர்கிறோம்‌. இவற்றைப்‌ 
படிக்கும்போதோ அருளநுபவச்‌ சோலையின்‌ நிழலிலே 
உள்ளமும்‌ உயிரும்‌ குளிர்வதுபோன்ற உணர்ச்சி உண்டா 
கிறது. பாட்டைப்‌ படித்த பிறகு பாடியவரை நினைக்கச்‌ 
செய்யும்‌ பாடல்கள்‌ அவை. இப்பாடல்களிலோ பாட்டின்‌ 
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பொருளாகிய ஒன்றில்‌ புகுகிறோம்‌. நமக்குத்‌ தெளிவு 
படாமல்‌ இருந்தாலும்‌ இன்னதென்று சொல்ல இயலாத 
ஒருவகைப்‌ பிரமை உண்டாகிறது. சிறிதே பக்தியுணர்வும்‌ 
கலந்துவிட்டால்‌ இன்ப அநுபவத்தின்‌ லேசம்‌ எங்கோ 
தொலை தூரத்தில்‌ கண்‌ சிமிட்டுவது போல இருப்பதைக்‌ 
காணலாம்‌. 
இந்த நாட்டுப்‌ பக்திப்‌ பாடல்களின்‌ சிறப்பு இது. 
தமிழர்கள்‌ மிகவும்‌ கொடுத்துவைத்தவர்கள்‌. உள்ளத்தைக்‌ 
கனியவைக்கும்‌ இத்தகைய பாடல்களை அவர்கள்‌ 
பெற்றது போல்‌ வேறு யார்‌ பெற்றிருக்கிறார்கள்‌? 
கி.வா.ஜகந்நாதன்‌ 
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இருவிசைப்பாவில்‌ முதல்நூல்‌ திருமாளிகைத்‌ தேவர்‌ 
திருவிசைப்பா. திருமாளிகைத்‌ தேவர்‌ கோயிலாகிய 
சிதம்பரத்தைப்‌ பற்றியே நான்கு பதிகங்கள்‌ பாடியிருக்கிறார்‌. 
முதல்‌ மூன்றும்‌ பஞ்சமப்‌ பண்ணிலும்‌ நான்காவது காந்தாரப்‌ 
பண்ணிலும்‌ அமைந்தது. ச 
xk 


(இறைவனை நாம்‌ பாடிப்‌ பணிந்து போற்ற 
முயல்கிறோம்‌. நம்முடைய உடம்பு, உரை,. உள்ளம்‌ ஆகிய 
கரணங்கள்‌ குறைபாடுடையவை. இறைவனோ பரிபூரணன்‌; 
நிறைவை உடையவன்‌. அவன்‌ புகழைப்‌ பேசுவதற்கும்‌ 
நினைப்பதற்கும்‌ அவனைப்‌ பணிவதற்கும்‌ குறைபாடுடைய நம்‌ 
கரணங்களுக்கு ஆற்றல்‌ இல்லை. என்றாலும்‌ அவனுடைய 
திருவருள்‌ இருந்தால்‌ ஒருவாறு போற்றலாம்‌. 

அவன்‌ அருள்‌ வழிகாட்டாவிட்டால்‌ அவனைப்‌ பக்தி 
பண்ணும்‌ பாக்கியம்‌ நமக்குக்‌ கட்டாது. மாணிக்கவாசகர்‌, 
“அவனருளாலே அவன்தாள்‌ வணங்கி'' என்று சொல்கிறார்‌. 
அவன்‌ அருளைப்‌ பெறவேண்டும்‌ என்ற ஆசையால்தான்‌ 
அவனை வணங்குகிறோம்‌. அப்படி வணங்குவதற்கும்‌ அவன்‌ 
அருள்‌ வேண்டியிருக்கிறது. சில தண்ணீர்க்‌ குழாய்களில்‌ 
அடித்தால்‌ தண்ணீர்‌ வராது. சிறிதளவு தண்ணீரை அதில்‌ விட்டு 
அடித்தால நிறையத்‌ தண்ணீர்‌ வரும்‌. அது போல இறைவனை 
வணங்கவே முதலில்‌ அவன்‌ திருவருள்‌ செய்ய வேண்டும்‌. 
அப்படி வணங்கினால்‌ அவனுடைய பேரருளைப்‌ பெறலாம்‌. 


திருமாளிகைத்‌ தேவர்‌ முதல்‌ பதிகத்தில்‌ இறைவனை 
வேண்டிக்கொள்கிறார்‌. “சிதம்பரத்தில்‌ ஒளி மயமாக எழுந்தருளி 
யிருக்கின்ற பெருமானே! உன்னைப்‌ பணிந்து, பாடி ஆடிப்‌ 
போற்றவேண்டும்‌ என்ற ஆசை எனக்கு இருக்கிறது. நான்‌ 
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உனக்குத்‌ தொண்டன்‌. உன்‌ திருவருள்‌ நான்‌ இப்படிச்‌ செய்ய 
வேண்டுமென்று காட்டாவிட்டால்‌ நான்‌ என்ன செய்வேன்‌! 
நான்‌ உன்னை எப்படி விளம்ப வேண்டுமென்பதை நீதான்‌ 
விளம்பவேண்டும்‌. எப்படிப்‌ பணியவேண்டும்‌ என்பதைப்‌ 
பணிக்கவேண்டும்‌. எப்படிக்‌ கருதவேண்டுமோ அப்படி நான்‌ 
கருதும்படி நீ உன்‌ திருவுள்ளத்தில்‌ கருதவேண்டும்‌. உன்‌ புகழை 
உரைக்கு மாற்றை உரைக்க வேண்டும்‌. உன்னை நணுகும்‌ 
படியாக நீ என்னை நணுகவேண்டும்‌. இசையுறுமாறு இசைத்து, 
நுகரும்படி நுகர்ந்து புணரும்படி புணர்ந்து, தொடரும்படி 
தொடர்ந்து, விரும்புமாறு விரும்பி, நினையும்படி நினைத்தருள 
வேண்டும்‌! என்று பதினொரு பாடல்களால்‌ விண்ணப்பம்‌ 
செய்கிறார்‌. 


“நாம்‌ பக்தி பண்ணினோம்‌; பாடினோம்‌; அர்ச்சனை 
செய்தோம்‌; அதனால்‌ ஆண்டவன்‌ அருள்‌ செய்தான்‌” என்று 
நினைப்பது அகங்காரம்‌. ஆண்டவன்‌ திருவுள்ளம்‌ வைத்து 
நம்மையும்‌ தன்‌ அடியைப்‌ பாடச்‌ செய்தான்‌; பணியச்‌ 
செய்தான்‌' என்று நினைப்பதே உண்மை அன்பர்களுக்கு 
இலக்கணம்‌. 
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சிதம்பரத்தில்‌ எழுந்தருளியிருக்கும்‌ எம்பெருமானைத்‌ 
இருமாளிகைத்‌ தேவர்‌ எவ்வளவு அழகாகப்‌ போற்றுகிறார்‌! நாம்‌ 
இருட்டில்‌ தடுமாறுகிறவர்களைப்‌ போல இருக்கிறோம்‌. 
“இருள்‌ தருமா ஞாலம்‌'' என்றும்‌, ““மாயிருள்‌ ஞாலம்‌" என்றும்‌ 
இவ்வுலகத்தைப்‌ பெரியோர்கள்‌ சொல்கிறார்கள்‌. அறியாமை 
யென்னும்‌ இருள்‌ நிரம்பியது இவ்வுலகம்‌. 

கண்‌ இருந்தாலும்‌ இருட்டறையில்‌ புகுந்தால்‌ 
பொருள்களின்‌ உருவம்‌ நமக்குத்‌ தெரிவதில்லை. கையால்‌ 
தடவிப்‌ பார்த்து எப்படி எப்படியோ நினைக்கிறோம்‌. அந்த 
அந்தப்‌ பொருளின்‌ உருவம்‌ தெரியாமல்‌ திகைக்கிறோம்‌. 
அப்படியே ஞானம்‌ இன்மையால்‌ பொருளின்‌ தன்மை 
உள்ளபடி நமக்குத்‌ தெரிவதில்லை. 


“எப்பொருள்‌ எத்தன்மைத்‌ தாயினும்‌ அப்பொருள்‌ 
மெய்ப்பொருள்‌ காண்ப தறிவு” 
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என்று திருவள்ளுவர்‌ சொல்கிறார்‌. எந்தப்‌ பொருள்‌ எப்படி 
இருந்தாலும்‌, புறக்கண்ணுக்கு எவ்வாறு தோற்றினாலும்‌, 
அதனுடைய உண்மைத்‌ தன்மையை ஆராய்ந்து பார்ப்பதுதான்‌ 
அறிவு அல்லது ஞானம்‌. நமக்கு ஞானம்‌ இல்லாமையால்‌ 
ஒன்றை மற்றொன்றாக எண்ணித்‌ தடுமாறுகிறோம்‌. நிலையற்ற 
பொருள்களையெல்லாம்‌ நெடுங்காலம்‌ சதமென்றும்‌, பயனற்ற 
பொருள்களைப்‌ பயன்‌ உள்ளவை என்றும்‌ எண்ணி ஏமாந்து 
போகிறோம்‌. இருட்டறையில்‌ இருப்பவன்‌ நிலையும்‌ 
அதுதானே? அவனுக்குக்‌ கண்‌ இருந்தாலும்‌ பயன்படுவதில்லை. 
ஒரு விளக்குக்‌ கிடைத்தால்‌ அதைக்‌ கொண்டு பொருள்களின்‌ 
உருவத்தைக்‌ கண்டு கொள்ளலாம்‌. 


மனிதனுக்கு ஞானம்‌ இருக்கிறது; அகக்கண்‌ இருக்கிறது. 
ஆனால்‌ அது பயன்படவில்லை. புறக்கண்‌ இருந்தும்‌ இருளில்‌ 
பயன்படாதபோது விளக்கு அந்தக்‌ கண்ணைப்‌ பயன்படும்படி 
செய்வதுபோல அகக்கண்‌ பயன்படவும்‌ ஓர்‌ அகவிளக்கு 
வேண்டும்‌. மாயாந்தகாரத்திலே சிக்கி உழலும்‌ மனிதனுக்குப்‌ 
பொருள்களின்‌ உண்மை எப்படி விளங்கும்‌? மாயை இருளைப்‌ 
போக்கி ஞானக்‌ கண்ணைப்‌ பயன்படும்படி செய்ய இறைவனது 
அருள்விளக்கு வேண்டும்‌. இறைவனே விளக்கைப்‌ 
போன்றவன்‌; அவனிடத்திலிருந்து பரவுவது அறிவொளி. 
ஞானக்‌ கண்ணைப்‌ பயன்‌ பெறவைக்கும்‌ ஒளி விளக்காக 
இறைவன்‌ இருக்கிறான்‌. 

புற இருளைப்‌ போக்கும்‌ விளக்கு, எண்ணெய்‌, திரி 
என்பவை குறைந்தால்‌ மங்கிவிடும்‌. மின்சார விளக்கோ 
மின்சார சக்தி இல்லாமற்‌ போனாலும்‌, பல்பு கெட்டுப்‌ 
போனாலும்‌ எரியாது. எந்த விளக்கானாலும்‌ எரிய எரியச்‌ சக்தி 
குறைந்துகொண்டே வரும்‌. ஆனால்‌ மாயை இருளைப்‌ போக்கி 
ஞானக்‌ கண்ணைப்‌ பார்க்க வைக்கும்‌ இறைவனாகிய விளக்கின்‌ 
ஒளி மேன்மேலும்‌ வளர்ந்து கொண்டே இருக்கும்‌. 

ஒளிவளர்‌ விளக்கே 

எப்படி அது வளர்கிறது? 

நாம்‌ வைக்கும்‌ விளக்குக்கு இட எல்லை உண்டு ஓர்‌ 
அறையில்‌ வைத்தால்‌ அடுத்த அறைக்குத்‌ தெரியாது. 
எத்தனைதான்‌ பிரகாசமாக இருந்தாலும்‌ சில மைல்‌ 
தூரத்துக்குத்தான்‌ தெரியும்‌; அப்பால்‌ தெரியாது. ஆனால்‌ 
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இறைவனாகிய விளக்கு எல்லா இடத்திலும்‌ ஒளியைப்‌ பரப்பி 
வளர்வது. இட எல்லை அதற்கு இல்லை. 

புற இருளைப்‌ போக்கும்‌ விளக்குக்குக்‌ கால எல்லையும்‌ 
உண்டு. விளக்கு நிறைய எண்ணெய்‌ போட்டு வைத்தாலும்‌ சில 
மணி நேரமே எரியும்‌. ஆண்டவன்‌ அத்தகையவன்‌ அல்லன்‌. 
அவன்‌ எந்தக்‌ காலத்திலும்‌ மேன்மேலும்‌ ஒளி வளர்ந்து 
கொண்டிருக்கும்‌ விளக்கு. 

3% 


(இறைவன்‌ எந்தக்‌ காலத்திலும்‌ அழியாத நித்தியப்‌ 
பொருள்‌. நாம்‌ காணும்‌ பொருள்களிற்‌ பல நெடுங்காலம்‌ 
இருப்பனவாகத்‌ தோன்றுகின்றன. நம்‌ முன்னோர்கள்‌ காலத்தில்‌ 
அவை இருந்தன; நம்‌ காலத்திலும்‌ இருக்கின்றன; நமக்குப்‌ 
பின்பும்‌ அவை இருக்கும்‌. மலைகள்‌ அத்தகையவை; ஆறுகள்‌ 
நெடுங்காலமாக ஓடுபவை; கடல்களும்‌ பல காலமாக 
இருப்பவை. ஆனால்‌ பூமியின்‌ வரலாற்றை விஞ்ஞான 
மூறையில்‌ ஆராய்ந்த விஞ்ஞானிகள்‌ பல மலைகள்‌ பல்லாயிரம்‌ 
ஆண்டுகளுக்கு முன்னே தோன்றின என்று சொல்கிறார்கள்‌. பல 
பலைகள்‌ பூமிக்குள்‌ அழுந்திப்‌ போயினவாம்‌. இப்போதுள்ள 
மலைகளும்‌ இப்படியே இருக்கும்‌ என்று சொல்ல முடியாதாம்‌. 
ஆறுகளும்‌ கடல்களும்கூட அப்படி உள்ளவைகளே என்று 
விஞ்ஞானிகள்‌ சொல்கிறார்கள்‌. அப்படியானால்‌ அவை அழியக்‌ 
கூடியவைகளே என்று திட்டமாகச்‌ சொல்லலாம்‌. மலை, ஆறு, 
கடல்‌ இவற்றைத்‌ தன்பால்‌ கொண்ட பூமியும்‌ ஒரு காலத்தில்‌ 
அழிவதுதான்‌. சூரியன்‌ முதலிய கிரகங்களும்‌ அழிவனவே. 
இப்படி. எல்லாவற்றின்‌ ஜாதகத்தையும்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டே 
போனால்‌ ஒன்றாவது அழியாமல்‌ நிலைத்து இருப்பதாகத்‌ 
தெரியவில்லை. உயிரும்‌ பல உடம்புகளிற்‌ புகுந்து புகுந்து 
புறப்படுகிறது. ஒன்றே ஒன்றுதான்‌ அழிவு இன்றி நிலைத்து 
நிற்பது. அதுவே பரம்பொருள்‌. 

அழிவு இல்லாத பொருள்‌ ஒன்றுதான்‌. அந்த ஒன்றே 
கடவுள்‌. அவன்‌ உலப்பிலாதவன்‌. அவனைப்‌ போல 
உலப்பிலாத பொருள்‌ வேறு ஒன்றும்‌ இல்லை. 


உலப்புஇலா ஒன்றே! 
(உலப்பு - அழிவு.) 
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இறைவன்‌ ஒளி வளர்‌ விளக்காக இருக்கிறான்‌; 
உலப்பிலா ஒன்றாக இருக்கிறான்‌. அவனை உணர்பவர்கள்‌ 
யார்‌? அவன்‌ உணரப்படும்‌ பொருள்தானா? 


ஆம்‌! அவன்‌ உணரப்படும்‌ பொருளாக இருப்பவனே. 
ஆனால்‌ அவனை உணரும்‌ உணர்வு மற்ற உணர்வைப்‌ 
போன்றது அன்று. நாம்‌ உணரும்‌ உணர்வுகள்‌ இந்திரியங்களால்‌ 
பெறுபவை. உலகத்துப்‌ பொருள்கள்‌ யாவும்‌ ஐம்பொறிகளால்‌ 
நுகரப்படுபவை. அந்த நுகர்ச்சி இருவகைப்படும்‌. இன்பம்‌ 
என்றும்‌ துன்பம்‌ என்றும்‌ உள்ளவை அவை. இந்த நுகர்ச்சிகள்‌ 
அழிந்து போகின்றவை. அவற்றிற்குரிய பொருள்களும்‌, 
அவற்றை நுகரும்‌ பொறிகளும்‌ நிலையில்லாதன, ஆதலின்‌ 
அவற்றால்‌ அமையும்‌ இன்ப துன்ப உணர்வுகளும்‌ நிலையின்றி 
அழிவன. இறைவனே உலப்பிலாத ஒன்று. அவனால்‌ வரும்‌ 
நுகர்ச்சி அழியாதது; அழியும்‌ இந்திரியங்களின்‌ உணர்வுகளுக்கு 
அப்பாற்பட்டது. 

இந்திரியங்களுக்கு விஷயமாகிற அத்தனையும்‌ மாயா 
லோக ராஜ்யத்தில்‌ உள்ளவை. அவற்றால்‌ உண்டாகும்‌ 
சிற்றின்பம்‌ உண்மையில்‌ இன்பமே அன்று; துன்பத்துக்கு 
விதை. இறைவனோ பேரின்பமயமானவன்‌; ஆனந்த மூர்த்தி 
அவனை எல்லைக்குட்பட்ட இந்திரியங்களால்‌ . உணர 
ஒண்ணாது. 

சுற்றும்‌ கடந்த பொருள்களை நாம்‌ இந்திரியங்களால்‌ 
உணர்கிறோம்‌; நுகர்கிறோம்‌. அந்த நுகர்ச்சிக்கு அப்பாற்பட்ட 
அநுபவப்‌ பொருளாக இருப்பவன்‌ இறைவன்‌. அந்த 
அநுபவத்தையே இன்பத்துக்கும்‌ துன்பத்துக்கும்‌ அப்பாற்பட்ட 
ஆனந்தம்‌ என்று சொல்வார்கள்‌. உணர்வுகளின்‌ சூழலை 
யெல்லாம்‌ கடந்த உணர்வாக இறைவன்‌ இருக்கிறான்‌. 

உணர்வு சூழ்‌ கடந்ததோர்‌ உணர்வே! 

(கூழ்‌ - சூழல்‌, உணர்வு - நுகர்ச்சி) 

இறைவனைச்‌ சச்சிதானந்த உருவன்‌ என்று சொல்வார்கள்‌. 
சத்து என்பது நித்தியமான தன்மை. அறிவான தன்மை சித்து. 
சுகதுக்கம்‌ கடந்த இன்பமே ஆனந்தம்‌. ஒளிவளர்‌ விளக்கே 
என்றது, இறைவன்‌ அறிவுருவாகி நிற்கும்‌ சித்துப்‌ பொருள்‌ 
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என்பதைப்‌ புலப்‌.படுத்தியது. உலப்பிலா ஒன்றே என்றது, 
அழியாமல்‌ நித்தியமாக நிற்கும்‌ சத்துப்‌ பொருள்‌ என்பதைக்‌ 
குறிப்பித்தது. உணர்வு சூழ்‌ கடந்ததோர்‌ உணர்வே என்றது, 
அவன்‌ பிற நுகர்ச்சிகளின்‌ எல்லையைக்‌ கடந்த, அநுபவமாகிய 
ஆனந்தப்‌ பொருள்‌ என்பதைத்‌ தெளிய வைக்கிறது. 
சச்சிதானந்தப்‌ பரம்பொருளே என்று கூறுவதையே வேறு 
வகையில்‌ திருமாளிகைத்‌ தேவர்‌ சொல்கிறார்‌. 


ஒளிவளர்‌ விளக்கே! உலப்பிலா ஒன்றே! 
உணர்வுகுழ்‌ கடந்ததோர்‌ உணர்வே! 


x 


இறைவனுக்குத்‌ தனியே இன்னதென்று சுட்டிக்‌ காட்டும்‌ 
உருவம்‌ ஒன்றும்‌ இல்லை. ஆனாலும்‌ அவன்‌ பல 
திருக்கோலங்களில்‌ தன்னை வழிபடும்‌ அன்பர்களுக்கு அருள்‌ 
செய்கிறான்‌. அந்த உருவங்கள்‌ வழிபடுபவர்களுடைய மன 
இயல்புக்கு ஏற்ற வகையில்‌ அமைந்திருக்கின்றன. இறைவன்‌ 
தூயனாய்ச்‌ சூன்யப்‌ பொருளாய்ப்‌ பளிங்குபோல இருக்கிறான்‌. 
தெளிவாக உள்ள பளிங்கு மலையாக இருக்கிறான்‌. தனக்கு 
முன்‌ நிற்பவன்‌ எந்தக்‌ கோலத்தோடு நிற்கிறானோ அந்தக்‌ 
கோலத்தைப்‌ பளிங்கு காட்டும்‌. பளிங்குக்கு நிறம்‌ இல்லை. 
தன்முன்‌ இருக்கும்‌ பொருளின்‌ நிறத்தை அது காட்டும்‌. 
இறைவன்‌ தன்னை வழிபடும்‌ அடியவர்களுடைய விருப்பப்‌ 
படியெல்லாம்‌ கோலங்கொண்டு அருள்‌ தருவான்‌. வழிபடும்‌ 
அன்பர்களுக்கு இன்பந்‌ தரக்‌ கொண்ட கோலமேயன்றித்‌ 
தனக்காகக்‌ கொண்டவை அல்ல அவை. அவன்‌ சுத்த சிவம்‌. 
தெளிந்த பளிங்கு போன்றவன்‌. தனக்கென்று குணமோ குறியோ 
இல்லாதவன்‌. அன்பினாலே தன்னை அணுகுவாருடைய 
உள்ளத்தில்‌ எப்படி நினைக்கிறார்களோ அப்படித்‌ தோன்று 
கிறவன்‌. 

தெளிவளர்‌ பளிங்கின்‌ திரள்மணிக்‌ குன்றே! 

(தெளி - தெளிவு. பளிங்கு - கண்ணாடி. மணி - அழகு. 

x 

அன்பர்களுக்கு உள்ளத்துள்ளே நின்று இனிக்கும்‌ 

பெருமான்‌ அவன்‌. 
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உலகிலேயே புகுந்து மயங்கி, மக்களையும்‌ பண்டங்‌ 
களையும்‌, நிகழ்ந்ததையும்‌ நிகழப்‌ போவதையும்‌ எண்ண 
எண்ண மனிதனுக்கு மனத்தில்‌ ஆறுதல்‌ உண்டாவதில்லை. 
முந்திரிப்‌ பழத்தைத்‌ தின்னும்போது ஒருவிதத்‌ தித்திப்பு 
இருந்தாலும்‌ பிறகு தொண்டையில்‌ காறல்‌ இருந்து கொண்டே 
இருக்கும்‌. உலகத்துச்‌ சிற்றின்பங்களால்‌ படியும்‌ வண்டலாகிய 
எண்ணங்கள்‌ சித்தத்திலே கிடந்து கசக்கும்‌: இறைவனோ அந்தக்‌ 
கசப்பைப்‌ போக்கித்‌ தித்திக்கிறவன்‌. 


சித்தத்துள்‌ தித்திக்கும்‌ தேனே! 
3 


(இறைவன்‌ எல்லாருடைய உள்ளத்திலும்‌ இருக்கிறான்‌. 
ஆனால்‌ அனைவருக்கும்‌ அவன்‌ புலப்படுவதில்லை. பெரிய 
வீடு கட்டிக்‌ கம்பிகளும்‌ விளக்குகளும்‌ விசிறிகளும்‌ 
போட்டாலும்‌ பயன்‌ இல்லை. பொத்தானை அமுக்கினால்‌ 
விளக்கு எரியாது. விசிறி சுழலாது. மின்சார சக்தி வந்தாலன்றி, 
இணைப்புக்‌ கொடுத்தாலொழிய, விளக்கு எரியாது. அப்படியே 
இறைவன்‌ நம்‌ உள்ளத்தில்‌ இருந்தாலும்‌ அவனால்‌ அடையும்‌ 
ஆனந்தத்தை எல்லோரும்‌ பெற இயலாது. உள்ளத்தில்‌ அன்பு 
என்னும்‌ மின்சாரத்தை இணைத்தால்‌ ஆண்டவனுடைய 
அருளின்பத்தைப்‌ பெறலாம்‌. அன்பு வளர்கின்ற உள்ளத்திலே 
ஆனந்தப்‌ பழமாக, இன்பப்‌ பெருங்‌ கனியாக நிற்கிறவன்‌ 
எம்பெருமான்‌. 

மற்றவர்கள்‌ உள்ளத்தில்‌ இலைமறை காய்போல்‌ 
இருக்கும்‌ இறைவன்‌ அன்பு வளர்கின்ற உள்ளத்தில்‌ அருள்‌ 
பழுத்து நிற்கிறான்‌. அன்பினால்‌ அருளை வாங்கவேண்டும்‌. 
“அருள்‌என்னும்‌ அன்பீன்‌ குழவி'' என்று வள்ளுவர்‌ கூறுகிறார்‌. 
மறைவிலே காய்‌ இருந்தாலும்‌ அது பழுத்துவிட்டால்‌ அதன்‌ 
மணம்‌ பரவத்‌ தொடங்கும்‌. அதனால்‌ பழம்‌ இருப்பது தெரியும்‌. 
அது பழுப்பதற்குறிய சூழ்நிலை அன்பினால்‌ உண்டாகும்‌. 


அளிவளர்‌ உள்ளத்து ஆனந்தக்‌ கனியே! 
(அளி - அன்பு.) 
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சச்சிதானந்தப்‌ பரம்பொருளாய்‌, குணங்குறியிலாத 
வஸ்துவாய்‌, பக்தர்கள்‌ சித்தத்தில்‌ தித்திக்கும்‌ தேனாய்‌ 
இருக்கின்றவன்‌ யாவரும்‌ காணச்‌ சிதம்பரத்தில்‌ உள்ள சிற்றம்‌ 
பலத்தில்‌ வெளிப்படையாக நடனம்‌ செய்யும்‌ திருக்கோலத்தைக்‌ 
காட்டுகிறான்‌. மனவாக்குக்‌ கடந்த பொருளாக இருந்தாலும்‌ 
ஆருயிர்களிடம்‌ உள்ள கருணையால்‌ உருவத்‌ திருமேனி 
கொண்டு காட்சி அளிக்கிறான்‌. பெரியோர்களுக்குக்‌ காட்சி 
யருள, அவர்கள்‌ அந்த உருவங்களை ஏனையோரும்‌ கண்டு 
உய்யும்படி அங்கங்கே நிறுவிப்‌ பூசனை புரிந்து சென்றார்கள்‌. 
அப்படி உள்ள தலங்களில்‌ சிறந்தது திருத்தில்லை. கோயில்‌ 
களில்‌ எல்லாம்‌ சிறந்ததாதலின்‌ அதைக்‌ கோயில்‌ என்றே 
வழங்குகிறார்கள்‌. 

அங்குள்ள அம்பலத்தை ஆடும்‌ இடமாகக்‌ கொண்டு 
இறைவன்‌ திருநடனக்‌ காட்சி அளிக்கிறான்‌. மனிதனும்‌ 
இயங்குகிறான்‌. தெய்வமும்‌ இயங்குகிறது. ஆனால்‌ மனிதன்‌ 
தானாக இயங்குவதில்லை. இறைவன்‌ இயக்குவதனால்‌ 
இயங்குகிறான்‌. இறைவன்‌ தான்‌ ஆடி உலகை ஆட்டுகிறான்‌. 
தன்னுடைய தெய்வக்‌ கூத்தினால்‌, படைப்பு, அளிப்பு, அழிப்பு, 
மறைப்பு, அருளுதல்‌ என்றும்‌ ஐந்தொழிற்கும்‌ இறைவன்‌ 
என்பதை அவன்‌ காட்டுகிறான்‌. 


அம்பலம்‌ ஆடரங்‌ காக 
வெளிவளர்‌ தெய்வக்‌ கூத்துகந்‌ தாயை. 


(ஆட அரங்கு - நடனம்‌ ஆடும்‌ இடம்‌, வெளிவளர்‌ - வெளிப்பட 
வளர்கின்ற; வெளி - ஆகாசம்‌ என்றும்‌ கொள்ளலாம்‌, உகந்தாயை - 
மேற்கொண்ட நின்னை.) 


ஆண்டவன்‌ சிதாகாசத்தில்‌ நடனம்‌ செய்பவன்‌. அறிவே 
நிரம்பியுள்ள தனி வெளிப்‌ பரப்பே சிதாகாசம்‌. அங்கே 
அறியாமையென்னும்‌ தடை இல்லை. வெளி என்பது ஆகாசம்‌. 
சிதம்பரம்‌ ஆகாசத்‌ தலம்‌. வெளிப்பட வளரும்‌ தெய்வக்கூத்து 
என்று சொல்வது ஒருவகை. அப்படியின்றி ஆகாசத்தில்‌ 
நடைபெறுழ தெய்வ நடனத்தை மேற்கொண்டவன்‌ என்றும்‌ 
சொல்லலாழ்‌. எங்கும்‌ பரவிய இறைவன்‌ ஓரிடத்தில்‌ தன்‌ 
திருக்கோலத்தை அடையாளமாகக்‌ காட்டி, தானே 
ஐந்தொழிற்கும்‌ தலைவன்‌ என்பதைப்‌ புலப்படுத்தியருளினான்‌. 
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அப்படிப்‌ புலப்படுத்திய இடம்‌ அம்பலம்‌; தில்லைச்‌ 
சிற்றம்பலம்‌. 

“ஒளி வளர்‌ விளக்காகிய சித்‌ உருவாகவும்‌, உலப்பிலா 
ஒன்றாகிய சத்‌ உருவாகவும்‌, உணர்வு சூழ்‌ கடந்ததோர்‌ 
உணர்வாகிய ஆனந்த மூர்த்தியாகவும்‌, தெளிந்த பளிங்குக்‌ 
குன்றாகவும்‌, சித்தத்துள்‌ இனிக்கின்ற தேனாகவும்‌ அன்பர்கள்‌ 
உள்ளத்தில்‌ பழுத்த ஆனந்தக்‌ கனியாகவும்‌ இருப்பவனே! 
அம்பலத்தில்‌ தெய்வ நடம்‌ செய்யும்‌ பெருமானே! உன்னுடைய 
திருவடித்‌ தொண்டைச்‌ செய்ய புகுந்த ஏழையேன்‌ உன்னைப்‌ 
பற்றி முற்றும்‌ அறிந்திலேன்‌. உன்‌ புகழைச்‌ சொல்ல நான்‌ யார்‌? 
நான்‌ எவ்வாறு சொல்ல வேண்டும்‌ என்பதை நீதான்‌ காட்ட 
வேண்டும்‌; நான்‌ விளம்புமாற்றை நீ விளம்பி யருள 
வேண்டும்‌'' என்று திருமாளிகைத தேவர்‌ வேண்டுகிறார்‌. 


ஒளிவளர்‌ விளக்கே! உலப்பிலா ஒன்றே! 
உணர்வுகுழ்‌ கடந்ததோர்‌ உணர்வே! 

தெளிவளர்‌ பளிங்கின்‌ திரள்மணிக்‌ குன்றே! 
சித்தத்துள்‌ தித்திக்கும்‌ தேனே! 

அளிவளர்‌ உள்ளத்து ஆனந்தக்‌ கனியே! 
அம்பலம்‌ ஆடரங்‌ காக 

வெளிவளர்‌ தெய்வக்‌ கூத்துஉகந்‌ தாயைத்‌ 
தொண்டனேன்‌ விளம்புமா விளம்பே,. 


(அறிவாகிய ஒளி மேன்மேலும்‌ வளர்கின்ற விளக்குப்‌ 
போன்றவனே! அழிவில்லாத ஒரு தனிப்‌ பரம்பொருளே! உணர்ச்சி 
வகைகள்‌ தழ்ந்த நிலையெல்லாம்‌ கடந்த அநுபவப்‌ பொருளே! தெளிவு 
வளர்கின்ற பளிங்கினால்‌ ஆன திரண்ட அழகிய குன்றமே! சித்தத்துள்‌ 
தித்திக்கின்ற தேனே! அன்பு வளர்கின்ற அடியவர்‌ உள்ளத்தில்‌ பழுத்த 
ஆனந்தக்‌ கனியே/ தில்லைச்‌ திருச்சிற்றம்பலத்தை நடமிடும்‌ 
சபையாகக்கொண்டு வெளிப்பட வளரும்‌ தெய்வத்‌ திருக்கூத்தை 
விரும்பி மேற்கொண்ட நின்னைத்‌ தொண்டனாகிய யான்‌ புகழும்‌ 
முறையை எனக்குச்‌ சொல்லியருள வேண்டும்‌. 


விளம்புமா - விளம்புமாறு.) 
x 


கற்பகக்‌ கனி 


கனிகளில்‌ பலவகை உள்ளன. நன்றாகப்‌ பழுத்த 
தேங்காயைத்‌ தெங்கம்பழம்‌ என்று சொல்வது உண்டு. ஆனால்‌ 
அந்தப்‌ பழத்தின்‌ மட்டையை உரித்து உடைத்து ஓட்டை எடுத்து 
விட்டு உள்ளே இருக்கும்‌ தேங்காயை உண்ண வேண்டும்‌. 
அவ்வளவு சிரமப்பட்டு உண்ண வேண்டியிருப்பதனால்‌ அது 
என்றும்‌ காயாகவே இருக்கிறது; எவ்வளவு பழுத்தாலும்‌ 
தேங்கா என்றுதான்‌ சொல்கிறோம்‌. 


மாப்பழம்‌ ஒரு வகை. அது நன்றாகப்‌ பழுத்தால்‌ 
கம்மென்று மணம்‌ வீசுறெது. ஆனால்‌ அதையும்‌ எளிதில்‌ 
பறித்த உண்ண முடியாது. மேலே உள்ள முள்ளை நீக்கி 
உள்ளே இருக்கும்‌ சடையை நீக்கிச்‌ சுளையை எடுக்க 
வேண்டும்‌. சுளைக்குள்‌ இருக்கும்‌ கொட்டையை எடுத்துவிட்டு 
உண்ண வேண்டும்‌. சுளையை எடுத்தவுடன்‌ அதைக்‌ கடித்தால்‌ 
உள்ளே இருக்கும்‌ கொட்டை துவர்க்கும்‌. 
மாம்பழம்‌ இத்தனை வேலை வாங்காது. வேண்டுமா 
னால்‌ தோலைச்‌ சீவலாம்‌; பழத்தைச்‌ சாப்பிட்டு விட்டுக்‌ 
கொட்டையை எறிந்துவிடலாம்‌. வாழைப்பழம்‌ மிக எளிது. 
தோசீல உரித்துவிட்டுச்‌ சாப்பிடலாம்‌. திராட்சைப்‌ பழத்துத்கு 
அதுகூட வேண்டாம்‌; அப்படியே வாயில்‌ போட்டு ' விழுங்கி 
விடலாம்‌. விதையை மட்டும்‌ உமிழ்ந்துவிட வேண்டும்‌. 
விதையில்லாத காபூல்‌ திராட்சையை அப்படியே ஒரு தடையும்‌ 
இன்றிக்‌ கடித்து விழுங்கி விடலாம்‌. தோலும்‌ விதையும்‌ தடை 
செய்யாமல்‌ இருக்கும்‌ பழமே விழுங்கக்‌ கூடிய பழம்‌. 
திராட்சைப்‌ பழத்தை விழுங்கலாம்‌ ஆனால்‌ அது 
கனியாததாகவோ, புளிப்பாகவோ இருந்தால்‌ துப்பி விடுவோம்‌. 
கனிந்ததாய்த்‌ தோலும்‌ விதையும்‌ தடை செய்யாததாய்‌ ஏதாவது 
பழம்‌ இருக்கிறதா? உலகில்‌ உள்ள பழம்‌ ஒவ்வொன்றுக்கும்‌ 
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ஏதேனும்‌ குறைபாடு இருக்கிறது. எடுத்தவுடன்‌ விழுங்கும்‌ 
படியான பழம்‌ ஒன்று இருக்கிறதாகத்‌ தெரியவில்லை. 


அப்படி ஒன்று இருந்தால்‌-! 
0 


குற்பனையினால்‌ சில பொருள்களை நாம்‌ படைத்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறோம்‌. நாம்‌ படைக்கவில்லை; நம்முடைய 
முன்னோர்‌ படைத்துத்‌ தர நாமும்‌ வழங்கி வருகிறோம்‌. இந்த 
வழக்கம்‌ எல்லா நாடுகளிலும்‌ உண்டு. அமிர்தம்‌ என்பது 
அத்தகைய படைப்பில்‌ ஒன்று. அதை யாரும்‌ கண்டதில்லை. 
ஆயினும்‌ மிகவும்‌ சுவையுள்ள உணவு எதுவானாலும்‌, 
“அமிர்தம்போல இருக்கிறது'' என்று சொல்லுகிறோம்‌. மிக 
இனிய பண்டத்துக்கு உவமை சொல்வதற்கு அமிர்தம்‌ ஒரு 
வாய்ப்பாடாக உதவுகிறது. காமதேனு என்பதும்‌ கற்பனை 
யினால்‌ உண்டாகிப்‌ பேச்சிலும்‌ பாட்டிலும்‌ புராணங்களிலும்‌ 
அடிபடுகிற பொருள்‌. அப்படியே கற்பகம்‌ என்பதுவும்‌ ஒன்று. 
அது இந்திரலோகத்தில்‌ இருப்பதென்றும்‌ கேட்டதையெல்லாம்‌ 
தரும்‌ என்றும்‌ சொல்கிறார்கள்‌... கொடை வள்ளல்களைக்‌ 
கற்பகமே என்று உருவகம்‌ செய்து புலவர்கள்‌ பாடுகிற.. ர்கள்‌. 
அது ஒரு மரம்‌. ஆனால்‌ அது வெறும்‌ மலர்‌ காய்‌ கனிகளை 
மாத்திரம்‌ தருவதோடு நிற்பது அன்று. அது எல்லாப்‌ பொருள்‌ 
களையும்‌ தரும்‌. 


கற்பகம்‌ எதைத்‌ தந்தாலும்‌ தராவிட்டாலும்‌ அது 
மரமாதலால்‌ தன்‌ இயற்கைக்கு ஏற்றபடி அது நிச்சயமாகக்‌ 
கனியைத்‌ தரும்‌. அந்தக்‌ கனி மற்ற மரங்களின்‌ கனியைப்‌ 
போலவா இருக்கும்‌? மிக இனிமையாய்‌ உண்டார்‌ உடம்புக்கு 
உரம்‌ ஊட்டுவதாய்‌ உடம்பையே பொன்‌ மயமர்க்குவதாய்‌ 
இன்னும்‌ (என்ன என்னவோ செய்வதாய்த்தான்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. கேட்டதெல்லாம்‌ தரும்‌ மரத்தின்‌ கனியினால்‌ 
எத்தனையோ பயன்‌ உண்டாகும்‌. மரங்களிற்‌ சிறந்தது 
கற்பகமானால்‌ கனிகளிற்‌ சிறந்தது கற்பகக்‌ கனிதானே? 


அவ்வளவு சிறந்த கனியை அல்லவா இறைவனுக்கு 
உவமையாகச்‌ சொல்ல வேண்டும்‌? உவமை சொல்லும்‌ போது 
உயர்ந்த பொருளாக எடுத்துச்‌ சொல்ல வேண்டுமென்பது 
இலக்கணம்‌. 
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உயர்ந்ததன்‌ மேற்றே உள்ளுங்‌ காலை” 

என்பது தொல்காப்பியம்‌. உயிருக்கு இனிமையூட்டும்‌ இறை 
வனுக்கு உவமை சொல்லும்போது நாம்‌ தின்று துப்புகன்ற 
கனியையா சொல்வது? கனிகளிலெல்லாம்‌ சிறந்த கற்பகக்‌ 
கனியைச்‌ சொல்வதுதான்‌ பொருத்தம்‌. சேந்தனார்‌ திருவீழி 
மிழலை யில்‌ எழுந்தருளியிருக்கும்‌ எம்பெருமானைக்‌ கற்பகக்‌ 
கனி என்றே சொல்கிறார்‌. 


இந்தக்‌ கனியின்‌ சுவையை அறிந்தார்‌ உண்டா? ஆம்‌; 
இருக்கிறார்கள்‌. இந்தக்‌ கனியை வாயினால்‌ உண்ண இயலாது. 
மரத்திலே விளைந்த கனியானால்‌ பறித்துக்‌ கடித்து 
உண்ணலாம்‌. இந்தக்‌ கனியை அறிவினால்‌ உண்ண வேண்டும்‌. 
அறிவைப்‌ பெருக்கிக்‌ கொண்ட அன்பர்கள்‌ உண்ணும்‌ கனி 
இது. அறிவு கற்கக்‌ கற்க ஊறுவது. ஆதலின்‌ கற்றவர்கள்‌ 
தம்முடைய அறிவினாலும்‌ உணர்வினாலும்‌ எட்டிப்‌ பிடித்துக்‌ 
கைப்படுத்து உண்ணும்‌ கனி இறைவன்‌. 

மனம்‌ ஒருமைப்படும்படியும்‌, நெஞ்சத்து நல்லம்‌ யாம்‌ 
என்னும்‌ நடுவு நிலைமை உண்டாகும்படியும்‌, மரணமிலாப்‌ 
பெருவாழ்வைப்‌ பெறும்படியும்‌ அமைகின்ற கல்வியே கல்வி. 
அந்தக்‌ கல்வி கற்றவர்கள்‌ இறைவனுடைய திருவடிக்கண்ணே 
இடையீடில்லாத அன்புடன்‌ இருப்பார்கள்‌. அவர்கள்‌ கற்பகக்‌ 
கனியைப்‌ போன்ற இறைவனது அநுபவத்தைப்‌ பெறுவார்கள்‌. 

இறைவனிடத்தில்‌ அவர்களுக்குள்ள காதல்‌ தடுப்பதற்‌ 
கரியது. எம்பெருமானாகிய கனியைக்‌ கடித்துண்ணும்‌ பொறுமை 
அவர்களுக்கு இல்லை. அப்படியே விழுங்கி விடுவார்கள்‌. 

கற்றவர்‌ விழுங்கும்‌ கற்பகக்‌ கனியை. 

கற்றவர்கள்‌ விழுங்கும்படியாகக்‌ கனிந்து சுவையுடன்‌ 
இருக்கும்‌ கனி அது. அன்பர்கள்‌ விழுங்கும்‌ ஆவலுடன்‌ இருக்கி 
றார்கள்‌. அவர்களால்‌ விழுங்கப்படும்‌ ஆவலோடு இருக்கிறான்‌ 
இறைவன்‌. எல்லாப்‌ பொருளையும்‌ தான்‌ விழுங்கித்‌ தனக்குள்‌ 
வைத்திருக்கும்‌ இறைவன்‌ அன்பர்களால்‌ விழுங்கப்பெற்று 
அவர்களுக்குள்ளே அடங்கி நிற்றொன்‌. 

x 
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கற்றவர்‌ மாத்திரம்‌ விழுங்கிச்‌ சுவைக்கும்‌ கற்பக்‌ கனி 
இறைவன்‌ என்றால்‌, மற்றவர்கள்‌ அந்த எட்டாப்‌ பழத்துக்குக்‌ 
கொட்டாவி விடுவது ஏன்‌? இறைவன்‌ யாவருக்கும்‌ கருணை 
புரிகிற்வன்‌; அவர்‌ அவர்களுடைய பக்குவத்துக்கு ஏற்ப 
அருளநுபவத்தை வழங்குகிறவன்‌. கற்றவர்கள்‌ விழுங்கும்படி 
தன்னைத்‌ தந்தாலும்‌ அவர்களளவில்‌ அவன்‌ கருணை 
நிற்பதில்லை, அவன்‌ கருணை ஒன்றுக்கும்‌ பற்றாதவர்களையும்‌ 
ஈர்த்து ஆட்கொள்ளும்‌ வேகத்தை உடையது. அதற்கு 
எல்லையே இல்லை. கற்றவருக்குக்‌ கையில்‌ எடுத்து விழுங்கும்‌ 
கனியைப்‌ போல எளியவனாக இருந்தாலும்‌ அவன்‌ எல்லை 
யில்லாத கடலைப்‌ போன்றவன்‌; மாகடல்‌. உப்பு நீர்‌ நிறைந்த 
கடல்‌ அன்று; பால்‌ நிறைந்த கடலும்‌ அன்று. கருணையே 
நிரம்பிக்‌ கரை காணாதபடி உள்ள கடல்‌ அவன்‌. அநாதிகாலமாக 
எண்ணிலாத அடியார்களை அவன்‌ ஆண்டுகொண்டிருக்கிறான்‌. 
ஆதலால்‌ அவன்‌ கற்றவர்களுக்கு மாத்திரம்‌ அருளுபவன்‌ என்று 
எண்ணவேண்டாம்‌. மற்றவர்களுக்கும்‌ அவன்‌ அருள்‌ 
கிடைக்கிறது. அவரவர்கள்‌ தனுகரண புவன போகங்களைப்‌ 
பெற்றிருப்பதற்குக்‌ காரணம்‌ அவன்‌ அருள்தான்‌; 

கரையிலாக்‌ கருணைமா கடலை. 

ஸ்‌ 


“அவனை நாம்‌ பார்க்க முடியவில்லையே!” என்று 
தோன்றுகிறது. அவன்‌ இல்லாத இடமே இல்லை. எங்கும்‌ 
இருந்தாலும்‌ நம்மால்‌ பார்க்க முடிவதில்லை. அவன்‌ மாணிக்க 
மலையைப்போல இருக்கிறான்‌. புறக்கண்ணால்‌ காணும்‌ 
மாணிக்கம்‌ அன்று. அகக்‌ கண்ணால்‌ காணும்‌ மலை அது. கண்‌ 
இல்லாக்‌ குருடனுக்குக்‌ கல்‌ மலையும்‌ மாணிக்க மலையும்‌ 
ஒன்றுதான்‌. அப்படியே உலகம்‌ முழுவதும்‌ இறைவன்‌ 
நிறைந்திருந்தாலும்‌ அகக்கண்‌ மூடிக்கிடக்கும்‌ நமக்கு அவனைக்‌ 
காண முடிவதில்லை. அவன்‌ மாணிக்க மலையைப்போல 
அரிய பெரிய பொருளாக இருந்தாலும்‌ அன்பர்‌ அல்லாத 
மற்றவர்கள்‌ அவனை அறிய முடிவதில்லை. 


மற்றவர்‌ அறியா மாணிக்க மலையை. 


Kx 
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மலையாக நின்றாலும்‌ அவனை அறியமுடியாத 
மற்றவர்களிடையேதான்‌ அன்பர்கள்‌ இருக்கிறார்கள்‌.அவர்கள்‌ 
தம்முடைய உள்ளத்தில்‌ எப்போதும்‌ இறைவனை எண்ணிக்‌ 
கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. இறைவன்‌ நினைப்பவர்‌ நெஞ்சத்தைக்‌ 
கோயிலாகக்‌ கொள்பவன்‌. அவனை மதித்து வழிபடும்‌ 
அன்பர்கள்‌ பிற பொருளை மதிப்பதில்லை. மதிப்புள்ள 
பொருள்‌ பரம்‌ பொருளாகிய இறைவன்‌ ஒருவன்‌ தான்‌. தன்னை 
மதிப்பவர்‌ மனத்தில்‌ இறைவன்‌ மணிவிளக்காக ஒளி விடு 
கிறான்‌. மணி விளக்குக்கு எண்ணெயும்‌ திரியும்‌ வேண்டாம்‌; 
அது நந்தா விளக்காக விளங்குகிறது. அது தன்னையும்‌ காட்டி 
மற்றப்‌ பொருள்களையும்‌ தன்‌ ஒளியினாற்‌ காட்டுகிறது. 
மதிப்பவர்‌ மனதில்‌ மணி விளக்காக இறைவன்‌ ஒளிரும்போது 
அவர்களுடைய காட்சியே வேறுபடுகிறது. அவர்களுடைய 
அநுபவமே கனியாக அமைகிறது. விளக்கு வைத்த வீட்டுக்கும்‌ 
விளக்கு வைக்காத வீட்டுக்கும்‌ வேறுபாடு இருக்கிறதல்லவா? 
அப்படியே மதிப்பவர்‌ நிலையும்‌ மற்றவர்‌ நிலையும்‌ 
இருக்கும்‌. 

மதிப்பவர்‌ மனமணி விளக்கை. 


Kx 


இறைவன்‌ கற்றவருக்கு இன்பப்‌ பொருளாக இருக்‌ 
கிறான்‌. கரையற்ற கருணைக்‌ கடலாக இருக்கிறான்‌. மற்றவர்‌ 
அறியாத மாணிக்கப்‌ பெருமலையாக நிற்கிறான்‌. மதிப்பவர்‌ 
மனத்துக்குள்‌ மணி விளக்காக ஒளிர்கிறான்‌. 


இறைவன்‌ கருணையாளன்‌; தன்‌ அன்பர்களுக்கு அருள்‌ 
பவன்‌. அதோடு அவன்‌ பேராற்றல்‌ உடையவன்‌. அவனிடம்‌ 
நிக்ரெக சக்தியும்‌ அநுக்ரெக சக்தியும்‌ உள்ளன. நல்லவருக்கு 
அருள்‌ புரிந்து கருணை காட்டலும்‌ அல்லாதவருக்கு மறக்‌ 
கருணையால்‌ வீரம்‌ காட்டலும்‌ அவனுக்கு இயல்பு. 
உலகத்திலுள்ள உயிர்களுக்கெல்லாம்‌ துன்பத்தை விளைவித்து 
வந்த முப்புரத்‌ தலைவர்களின்‌ வலியை அவன்‌ அடக்கினான்‌. 
அவர்கள்‌ பொன்‌, வெள்ளி, இரும்பு மதில்களையுடைய மூன்று 
புரங்களுக்குத்‌ தலைவர்களாக இருந்தார்கள்‌. பறக்கும்‌ மதில்கள்‌ 
அவை. பறந்துசென்று 8ழே வந்து மக்கள்‌ வாழும்‌ ஊரின்மேற்‌ 
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படியச்‌ செய்து பல உயிர்களைக்‌ கொல்வதே தொழிலாக 
இருந்தார்கள்‌, அவர்கள்‌. அவர்களுடைய அசுரச்‌ செயலுக்கு 
உறுதுணையாக முப்புரங்கள்‌ இருந்தன. பொல்லாத குழந்தை 
தன்‌ கையில்‌ கத்தியை வைத்துக்கொண்டு குறும்பு செய்யும்‌ 
போது தந்தை அதன்‌ கையிலிருந்து கத்தியைப்‌ பிடுங்கிவிடுவது 
போலத்‌ திரிபுரத்து அசுரர்களின்‌ கொடுஞ்‌ செயலைக்‌ கண்டு 
இறைவன்‌ அப்புரங்களை அழித்தான்‌; அவர்களை அழிக்க 
வில்லை. மக்களைச்‌ செற்ற அசுரர்களுடைய புரங்களை 
இறைவன்‌ செற்றான்‌. 


செற்றவர்‌ புரங்கள்‌ செற்ற எம்‌ சிவனை. 
KKK 


திருவீழிமிழலையில்‌ எழுந்தருளியிருக்கும்‌ சிவபிரானைத்‌ 
தரிசித்தபோது இந்த எண்ணங்களெல்லாம்‌ சேந்தனாருக்கு 
எழுந்தன. இறைவனுடைய திருக்கோலத்தைக்‌ காண வேண்டும்‌ 
என்ற ஆவல்‌ கட்டுக்கு அடங்காமல்‌ அவருக்கு இருந்தது. 
வீழிமிழலைக்கு வந்து கண்ணால்‌ கண்டார்‌. கருத்திலே அன்பு 
ததும்பக்‌ கண்டார்‌. உள்ளம்‌ குளிரக்‌ கண்டார்‌. பிறகு கண்‌ 
குளிர்ந்தது. மனம்‌ நன்றாக இருந்தால்தான்‌ பார்வையும்‌ நன்றாக 
இருக்கும்‌. மனத்தில்‌ பொறாமை இருந்தால்‌, கண்ணின்‌ 
பார்வையிலும்‌ பொறாமைத்‌ தீயின்‌ பொறி சுடரும்‌. அன்பு 
இருந்தால்‌ கண்ணில்‌ அதன்‌ கொழுந்து தண்ணெனப்‌ 
புலப்படும்‌. இறைவனுடைய தரிசனத்தைக்‌ கண்டு மனம்‌ 
குளிர்ந்தால்‌, பிறகு புலன்களெல்லாம்‌ குளிர்ச்சியை அடையும்‌. 
வேரில்‌ நீர்‌.ஊற்றினாீல்‌ மரத்தின்‌ எல்லா உறுப்புகளிலும்‌ அதன்‌ 
தண்மை சேர்வதுபோல மனத்திலே தண்மை ஏறினால்‌ 
பொறிகளில்‌ அந்தத்‌ தண்மையின்‌ விளைவு சாரும்‌; உரையும்‌ 
பார்வையும்‌ தண்ணென்றிருக்கும்‌. 

திருவீழிமிழலையில்‌ வீற்றிருக்கும்‌ உலக நாயகனாகிய 
இறைவனைத்‌ தரிசித்தபோது சேந்தனாருக்கு முதலில்‌ உள்ளம்‌ 
குளிர்ந்தது; பிறகு கண்கள்‌ குளிர்ந்தன. 

திருவீழிமிழலை வீற்றிருந்த 

கொற்றவன்‌ தன்னைக்‌ கண்டு கண்டு உள்ளம்‌ 

குளிர என்‌ கண்‌ குளிர்ந்தனவே. 

ரூ 
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சோழ நாட்டில்‌ உள்ள திருப்பதி திருவீழிமிழலை. 
அப்பரும்‌ ஞானசம்பந்தரும்‌ ஒரு பஞ்சகாலத்தில்‌ இறைவ 
னருளால்‌ படிக்காசு பெற்ற தலம்‌. இறைவன்‌ திருமணக்கோலம்‌ 
காட்டிய இடம்‌ இது. அவன்‌ உமாதேவியுடன்‌ வேறு யாருக்கும்‌ 
இல்லாத பெருமையோடு வீற்றிருக்கிறான்‌. வீழி என்பது ஒரு 
செடி. அது நிறைந்த இடமாதலின்‌ வீழிமிழலை என்ற பெயர்‌ 
வந்தது. இக்கோயிலில்‌ உள்ள விமானம்‌ விண்ணிழி விமானம்‌ 
என்று வழங்கும்‌. திருமால்‌ விண்ணுலகத்திலிருந்து கொணர்ந்து 
அமைத்ததாகச்‌ சொல்வார்கள்‌. 


திருமால்‌ தம்‌ கண்ணைப்‌ பறித்து இறைவன்‌ திருவடியில்‌ 
அருச்சித்துச்‌ சக்கரம்‌ பெற்ற இடம்‌ என்பர்‌. இறைவன்‌ 
திருநாமம்‌ நேத்திரார்ப்பணேசுவரர்‌ என்றும்‌ வீழியழகர்‌ என்றும்‌ 
வழங்கும்‌. சுந்தர குசாம்பிகை என்பது அம்பிகையின்‌ 
திருநாமம்‌. மூவரும்‌ பாடிய தேவாரப்‌ பதிகங்களை உடையது 
இது. 

கற்றவர்‌ விழுங்கும்‌ கற்பக்‌ கனியைக்‌ 
கரைஇலாக்‌ கருணைமா கடலை 
மற்றவர்‌ அறியா மாணிக்க மலையை 
மதிப்பவர்‌ மனமணி விளக்கைச்‌ 
செற்றவர்‌ புரங்கள்‌ செற்றஎம்‌ சிவனைத்‌ 
திருவீழி மிழலைவீற்‌ றிருந்த 
கொற்றவன்‌ தன்னைக்‌ கண்டுகண்டு உள்ளம்‌ 
குளிரஎன்‌ .கண்குளிர்ந்‌ தனவே. 

(கற்றவர்கள்‌ விழுங்கும்‌ கற்பகக்கனி போன்றவனை, 
கரையில்லாத கருணையிற்‌ பெரிய கடலைப்‌ போன்றவனை, அன்பு 
இல்லாத மற்றவர்கள்‌ அறியாத மாணிக்க மலை போன்றவனை, 
தன்னை மதித்து அன்பு செய்பவர்‌ மனத்தில்‌ ஒளிவிடும்‌ மணி விளக்குப்‌ 
போன்றவனை, மக்களை அழித்த அசுரர்களின்‌ மூன்று புரங்களை 
அழித்த எம்முடைய சிவபெருமானை, திருவீழி மிழலையென்னும்‌ 
தலத்தில்‌ எழுந்தருளியிருக்கும்‌ தலைவனைக்‌ கண்டு கண்டு என்‌ 
உள்ளம்‌ குளிர, என்‌ கண்களும்‌ குளிர்ந்தன. 


செற்றவர்‌ - அழித்தவர்‌; பகைத்தவர்‌ என்றும்‌ சொல்லலாம்‌. ) 
Kk 


சேந்தன்மேற்‌ காதல்‌ 


தாய்‌ : இது என்ன? உன்‌ கையில்‌ இருந்த வளைக 
ளெல்லாம்‌ எங்கே? மொட்டைக்கையோடு நிற்கிறாயே! 
அழகாக இருக்கிறதா? என்ன பைத்தியக்காரத்தனம்‌ இது? 

மகள்‌ : அவற்றை ஒருவன்‌ வவ்விக்கொண்டான்‌. 

தாய்‌ : என்ன? உன்‌ வளைகளை ஒருவன்‌ வவ்வுவதா 
வது? ஆண்மகனுக்கு வளைகள்‌ எதற்கு? 

மகள்‌ : அவன்‌ எனக்கு ஒன்றைத்‌ தந்து வளையை 
வவ்விக்‌ கொண்டான்‌. 

தாய்‌ : என்ன சொல்லுகிறாய்‌? சற்றே விளங்கும்படி 
சொல்‌. 

மகள்‌ : அவன்‌ என்‌ மனத்தையே மாற்றி விட்டான்‌. 
அவனிடம்‌ காதல்‌ கொண்ட மனத்தை எனக்குத்‌ தந்து, என்‌ 
கையிலிருந்த சங்கு வளையல்களைக்‌ கழலச்‌ செய்துவிட்டான்‌. 

தாய்க்கு இப்போது உண்மை விளங்கியது. யாரோ ஒரு 
காதலனிடம்‌ தன்‌ மகள்‌ மனத்தைப்‌ பறிகொடுத்துவிட்டு, 
அவனுடைய பிரிவினால்‌ உடல்‌ நலிந்து வளைகள்‌ நழுவ 
நிற்றொள்‌ என்பதைத்‌ தெரிந்து கொண்டாள்‌. அவள்‌ யாரிடம்‌ 
காதல்‌ கொண்டாள்‌? அவளுக்கும்‌ தம்‌ குலத்துக்கும்‌ அவன்‌ 
ஏற்றவனா? - இப்படிப்‌ பல கேள்விகள்‌ அவள்‌ உள்ளத்தே 
எழுகின்றன. 

தாய்‌ : யார்‌ அவன்‌? யாருடைய பிள்ளை? 

மகள்‌ : மலைமகள்‌ மதலை; பார்வதி தேவியின்‌ குமரன்‌. 


தாய்‌ : அவனுக்கு என்ன உத்தியோகம்‌? அவனுடைய 
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மகள்‌ : அந்தர்‌ மத்திய பாதலம்‌ என்னும்‌ மூன்று 
உலகங்களுள்‌ மேலானது எது? 

தாய்‌ : தேவலோகம்‌. 

மகள்‌ : அந்த உலகத்தில்‌ யார்‌ இருக்கிறார்கள்‌? 

தாய்‌ : இந்திராதி தேவர்கள்‌. 

மகள்‌ : அந்தத்‌ தேவர்குலம்‌ முழுவதையும்‌ ஆளும்‌ 
அரசன்‌ அவன்‌. 

தாய்‌ : அவன்‌ காளைப்‌ பருவம்‌ உடையவனா? 
அழகுடையவனா? 

மகள்‌ : அவன்‌ பெயரே குமரன்‌; வேளின்‌ அழகைத்‌ 
தோல்வியுறச்‌ செய்யும்‌ குமரவேள்‌. 

தாய்‌ : தேவர்களுக்கெல்லாம்‌ தலைவன்‌ என்று சொல்‌ 
கிறாய்‌, பெரிய இடத்துப்‌ பிள்ளையை நீ காதலிக்கிறாயே! 
அவன்‌ உனக்கு எளிவந்து உன்னை மணம்‌ செய்து 
கொள்வானா? 

மகள்‌ : அவன்‌ மிகவும்‌ கருணையாளன்‌ அம்மா. தேவர்‌ 
குலம்‌ முழுதாளும்‌ செம்மலாக இருந்தாலும்‌ இந்த நிலவுலகத்து 
மகளிரை மணம்‌ புரிந்துகொள்ளும்‌ கருணை உடையவ்‌ன்‌. 
குறக்குலத்தில்‌ உதித்த வள்ளியை அவன்‌ முன்பே மணம்‌ 
புரிந்துகொண்டிருக்கிறான்‌. 

தாய்‌: அப்படியா? அவன்‌ இவ்வுலகத்துக்கும்‌ வருவ 
துண்டா? 

மகன்‌: இங்கே பல இடங்களுக்கு வந்து தங்கித்‌ தன்னை 
வழிபடுவார்களுக்கு அருள்‌ தருபவன்‌ அவன்‌. 

தாய்‌ : நீ அவனை எங்கே கண்டாய்‌? 

மகள்‌ : சேல்‌ மீன்கள்‌ உலவுகின்ற கழனிகளை உடைய 
தருவிடைக்கழியில்‌ ஓர்‌ அழகிய குரா மரத்தின்‌ நிழலில்‌ 
நின்றிருந்தான்‌. அவனுடைய கோலத்தை என்னவென்று சொல்‌ 
வேன்‌! வீரமும்‌ அழகும்‌ இளமையும்‌ செறிந்த உருவத்தோடு 
நின்றான்‌. அவன்‌ தன்‌ திருக்கரத்தில்‌ வேற்படையை வைத்துக்‌ 
கொண்டிருந்தான்‌. 
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தாய்‌ : அவன்‌ பெயர்‌ என்ன? 

மகள்‌ : அவனைக்‌ குமரவேள்‌ என்று சிலர்‌ சொல்லு 
கிறார்கள்‌. வள்ளி மணாளன்‌ என்று சிலர்‌ சொல்லுகிறார்கள்‌. 
செக்கச்‌ செவேல்‌ என்ற திருமேனி படைத்தவனாதலால்‌ சேந்தன்‌ 
என்று ஒரு நாமம்‌ உண்டென்று சொல்லக்‌ கேட்டேன்‌. அதுதான்‌ 
எனக்கு விருப்பமாக இருக்கிறது. என்‌ சேந்தன்‌ அவன்‌. சேல்‌ 
உலாங்கழனித்‌ திருவிடைக்கழியில்‌ உள்ள என்‌ சேந்தன்‌; வேல்‌ 
உலாந்தடக்கையையுடைய என்‌ சேந்தன்‌; என்‌ சேந்தன்‌; 
சேந்தன்‌; சேந்தன்‌. 

இப்படி மெல்லியலாகிய அந்தப்‌ பெண்‌ முருகவேளை 
நினைந்து நினைந்து அவன்‌ திருநாமத்தைச்‌ சொல்லிச்‌ சொல்லி 
ஏங்கி நிற்கிறாள்‌. அவள்‌ நிலையைக்‌ கண்டு அவள்‌ தாய்‌ 
சொல்கிறாள்‌. 


மால்‌உலாம்‌ மனம்தந்து என்கையிற்‌ சங்கம்‌ 
வவ்வினான்‌, மலைமகள்‌ மதலை, 
மேல்‌உலாம்‌ தேவர்‌ குலம்முமுது ஆளும்‌ 
குமரவேள்‌, வள்ளிதன்‌ மணாளன்‌, 
சேல்‌உலாம்‌ கழனித்‌ திருவிடைக்‌ கழியில்‌ 
௬ுக்குரா நீழற்கீழ்‌ நின்ற 
வேல்‌உலாம்‌ தடக்கை வேந்தன்‌என்‌ சேந்தன்‌ 
என்னும்‌ என்மெல்லியல்‌ இவளே. 

(கலைமகள்‌ குமாரனும்‌, மேல்‌ உலகத்தில்‌ உலாவும்‌ தேவர்‌ 
குலம்‌ முழுவதையும்‌ ஆளும்‌ குமரவேளும்‌, வள்ளியின்‌ மணவாளனும்‌, 
சேல்மீன்கள்‌ உலவும்‌ வயல்களையுடைய திருவிடைக்‌ 
கழியில்‌ திருக்குராமரத்தின்‌ நிழலின்கீழ்‌ நின்ற வேல்‌ பொருந்திய 
வளைந்த கையையுடைய வேந்தனுமாகிய என்‌ சேந்தன்‌, 
காதல்‌ பொருந்திய மனத்தைத்‌ தந்து என்‌ கையில்‌ உள்ள்‌ 
வளையல்களைக்‌ கவர்ந்து கொண்டான்‌ என்று மெல்லியலாகிய என்‌ 
மகள்‌ சொல்கிறாள்‌. 

மால்‌ - காதல்‌ மயக்கம்‌, சங்கம்‌ - சங்கால்‌ ஆன வளை. 
அவனை நினைந்து உருகி மெலிந்தமையால்‌ கைவளைகள்‌ நழுவின. 
அதற்கு ௮வன்‌ காரணமாதலின்‌ சங்கம்‌ வவ்வினான்‌ என்றாள்‌. 
மலைமகள்‌ - பார்வதி, மதலை - பிள்ளை, சேல்‌ - சேல்மீன்‌. குரா - 
ஒரு மரம்‌; திருவிடைக்கழித்தலவிருட்சம்‌, தடக்கை - வளைந்த கை; 
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விசாலமான கையுமாம்‌. சேந்தன்‌ - செற்நிறமுடையோன்‌. 
மெல்லியல்‌ - மென்மையான இயல்பையுடைய பெண்‌.) 


முருகனைப்‌ பற்றிச்‌ சேந்தனார்‌ பாடியது இது. தன்‌ மகள்‌ 
நிலை கண்டு நற்றாய்‌ இரங்கியது போலப்‌ பாடியது. தலைவ 
னுடைய பெயரைச்‌ சொன்னமையால்‌ இது புறப்பொருளில்‌ 
பாடாண்‌ இணையைச்‌ சார்ந்தது. 


திருவிடைக்கழி என்பது சோழநாட்டில்‌ உள்ள தலம்‌. 
இதற்குத்‌ தேவாரப்பதிகம்‌ இல்லை. இங்கு எழுந்தருளிய 
முருகன்மீது திரிசிரபுரம்‌ மகாவித்துவான்‌ ஸ்ரீ மீனாட்சி சுந்தரம்‌ 
பிள்ளையவர்கள்‌ ஒரு பிள்ளைத்தமிழ்‌ பாடி இருக்கிறார்‌. 
இது சேந்தனார்‌ பாடிய திருவிசைப்பாவில்‌ 3-ஆம்‌ 
பதிகத்தில்‌ உள்ளது. 
x 


சேர்த்து வைக்கிறவன்‌ 


திருக்கோயிலுக்குச்‌ சென்றுகொண்டிருக்கிறது அந்தக்‌ 
கூட்டம்‌. இறைவனுடைய திருநாமத்தைச்‌ சொல்லித்‌ துதித்துக்‌ 
கொண்டே போகிறார்கள்‌ அடியார்கள்‌. அவர்கள்‌ போகும்‌ 
பொழுதே அவர்களுடைய ஆரவாரம்‌ நெடுந்தூரத்தில்‌ உள்ளவர்‌ 
களுடைய காதிலும்‌ விழுகிறது. அப்படிப்‌ போகிறவர்‌ களைக்‌ 
கண்டு சிலர்‌ எழுந்து நிற்கிறார்கள்‌. சிலர்‌ கைகுவிக்‌ கிறார்கள்‌. 
சிலர்‌ அந்தக்‌ கூட்டத்துக்கு அருகே சென்று பார்க்கிறார்கள்‌. 
வேறு சிலர்‌ அந்தக்‌ கூட்டத்துடன்‌ சிறிது தூரம்‌ செல்கிறார்கள்‌. 

இவர்களுடன்‌ சேராமல்‌ நாலு பேர்‌ எங்கோ ஒரு 
இண்ணை யில்‌ உட்கார்ந்து வம்பு அளந்து கொண்டிருக்‌ 
கிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ காதில்‌ அடியவர்களின்‌ வாழ்த்தொலி 
விழுகிறது. இந்த நாலு பேர்களுக்கும்‌ அந்த அடியவர்கள்‌ 
சோம்பேறிகளாகத்‌ தோன்றுகிறார்கள்‌. அவருள்‌ ஒருவர்‌, “யார்‌ 
இப்படிக்‌ காட்டுக்‌ கத்தலாகக்‌ கத்துகிறார்கள்‌?' என்று 
கேட்கிறார்‌. 

‘அந்தப்‌ பைத்தியங்கள்தாம்‌!'' என்று ஒருவர்‌ சொல்லிச்‌ 
சிரிக்கிறார்‌. 

““'இவர்களுக்கெல்லாம்‌ வேறு வேலை இல்லையோ? 
வீடு, குடும்பம்‌ என்று ஒன்றும்‌ இல்லையோ?! என்கிறார்‌ 
ஒருவர்‌. ்‌ 

“அவையெல்லாம்‌ இருந்தால்‌ இப்படி ஏன்‌ பொறுப்பு 
இல்லாமல்‌ வீதியென்றும்‌ நினைக்காமல்‌ வெட்கம்‌ இன்றிக்‌ 
கத்திக்கொண்டு போகிறார்கள்‌? எல்லோரும்‌ சோம்பேறிகள்‌. 
சாப்பிட்ட சோறு செரிக்கவேண்டும்‌ அல்லவா? அதற்காக இந்த 
அற்புதமான வழியைக்‌ கண்டுபிடித்திருக்கறொர்கள்‌!'' 
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இந்த வம்பர்‌ மகா சபைப்‌ பிரமுகர்கள்‌ தாம்‌ மிகவும்‌ 
பொறுப்பான வேலை செய்வதாக எண்ணிக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கிறார்கள்‌. வேலை தெரியுமோ? நல்லவர்களைப்‌ பற்றி வம்பு 
பேசி அவர்களைப்‌ பைத்தியமென்றும்‌ சோம்பேறியென்றும்‌ 
சொல்லிப்‌ பரிகாசம்‌ செய்யும்‌ வேலை! 


தினந்தோறும்‌ அடியார்கள்‌ கூடிக்கொண்டு கோயிலுஃப்ச்‌ 
செல்வதும்‌, அப்படிச்‌ செல்லும்போது இறைவன்‌ திருந ம 
முழக்கம்‌ செய்துகொண்டு போவதும்‌, பாடிக்கொண்டு 
போவதும்‌ வெவ்வேறு மக்களுடைய உள்ளத்தில்‌ வெவ்வேறு 
வகை உணர்ச்சியை உண்டாக்குகின்றன. மேலே சொன்ன 
வம்பர்‌ சபையில்‌ பரிகாச உணர்ச்சியே உண்டாயிற்று. 


அந்த நாலு பேரில்‌ ஒருவருக்குச்‌ சிறிதே யோசனை 
தோன்றியது. ‘ஒரு நாளைப்‌ போலவே குறிப்பிட்ட நேரத்தில்‌ 
இப்படி முழங்கிக்‌ கொண்டு போகிறார்களே! உண்பதும்‌ 
உறங்குவதுமாகிய காரியங்களே நமக்குச்‌ சிறந்தனவாக 
இருக்கின்றன. அந்த இரண்டையுங்கூட வரையறையாக, உரிய 
காலத்தில்‌ நாம்‌ செய்வதில்லையே! அப்படியிருக்க, இவர்கள்‌ 
நாள்‌ தவறாமல்‌ கூட்டமாகச்‌ செல்கிறார்களே! நம்மைப்‌ 
போன்றவர்கள்‌ பரிகாசம்‌ செய்வார்கள்‌ என்பதை இவர்கள்‌ 
அறியமாட்டார்களா? முதலில்‌ தெரிந்து கொள்ளாமல்‌ 
இருந்தாலும்‌ நாளடைவில்‌ தெரிந்துகொள்ள மாட்டார்களா?" 
என்று சிந்தனை பிறந்தது அவருக்கு. 

“இதில்‌ ஏதோ ஓர்‌ இரகசியம்‌ இருக்கவேண்டும்‌. 
இவ்வளவு சிரத்தையாக இவர்கள்‌ இப்படிச்‌ செய்வதில்‌ ஏதோ 
லாபம்‌ இல்லாமலா இருக்கும்‌?' என்று அடுத்தபடி யோசனை 
படர்ந்தது. அவர்களைச்‌ சற்று நெருங்கிக்‌ கவனிக்கவேண்டு 
மென்று தீர்மானம்‌ செய்துகொண்டார்‌. அதைத்‌ தம்முடைய 
தோழர்களிடம்‌ தெரிவிக்கவில்லை. 


இந்த எண்ணம்‌ உண்டானது முதல்‌ அவருக்கு வம்பர்‌ 
மகா சபையில்‌ இருந்த சுவை நெகிழ்ந்தது. ஏதோ ஒரு துப்பை 
அறிவதற்குத்‌ தொடங்குபவரைப்போல, அடியவர்‌ கூட்டத்திற்கு 
அத்தனை ஊக்கம்‌ உண்டாவதற்குக்‌ காரணம்‌ இன்னது 
என்பதைக்‌ கண்டுபிடிக்கும்‌ முயற்சியில்‌ இறங்கினார்‌ அவர்‌. 
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அவர்கள்‌ வழக்கம்‌ ? பால்‌ போய்க்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌. 
ஆராய்ச்சி செய்யப்‌ புகுந்தவர்‌ மெல்லத்‌ தம்‌ வீட்டினின்றும்‌ 
புறப்பட்டார்‌. அடியவர்கள்‌ இறைவன்‌. புகழைப்‌ பாடிக்‌ 
கொண்டு செல்லும்‌ வழியைக்‌ கவனித்து வைத்துக்‌ கொண்டார்‌. 
அங்கங்கே உள்ளவர்கள்‌ அடியவர்‌ கூட்டத்தை வலம்‌ செய்து 
வணங்குவதைக்‌ கண்ணால்‌ கண்டார்‌. அவர்கள்‌ அடியைக்‌ 
கழுவி அந்த நீரைத்‌ தலையில்‌ தெளித்துக்‌ கொண்டார்கள்‌ 
அவர்கள்‌. 

இது என்ன! நம்மைப்போல்‌ எல்லோரும்‌ இவர்களைப்‌ 
பரிகாசம்‌ செய்வார்கள்‌ என்றல்லவா நினைத்தோம்‌? இந்த 
அடியார்களுக்கு அடியார்களாகப்‌ பலர்‌ இருக்கிறார்களே!" என்ற 
உண்மை அவருக்கு வெளியாயிற்று. 


ஒருநாள்‌, இரண்டு நாள்‌ சேய்மையிலிருந்தே அடியார்‌ 
கூட்டத்தைப்‌ பார்த்தார்‌. பிறகு அவர்கள்‌ போகும்‌ வழியிலே 
நின்றார்‌. அப்பால்‌ வேறு சிலர்‌ அடியார்களை வலம்‌ வந்தது 
கண்டு தாமும்‌ வலம்‌ வந்தார்‌. அப்படிச்‌ செய்யவேண்டுமென்ற: 
ஏதோ ஓர்‌ உணர்ச்சி அவருக்கு உந்தியது. 

இப்படி ஒரு வார காலம்‌ ஆயிற்று. கூட்டத்தினரை நின்று 
கவனித்தார்‌. அடியார்கள்‌ யாருடைய இகழ்ச்சியையும்‌ 
புகழ்ச்சியையும்‌ கவனிக்காமல்‌ சென்றுகொண்டிருந்தார்கள்‌. 
முதலில்‌ அவர்களுடன்‌ செல்லாமல்‌ இருந்தவர்‌ இப்போது 
அவர்களோடு சேராமல்‌ தனியே சிறிது தூரம்‌ போனார்‌. 
அப்படிப்‌ போகும்போது அவர்கள்‌ என்ன செய்கிறார்கள்‌ 
என்பதைக்‌ கூர்ந்து பார்த்தார்‌. 

அவருக்கு ஏதோ ஒரு புதிய உலகத்தைக்‌ கண்டது போல்‌ 
இருந்தது. அடியார்கள்‌ இறைவனிடம்‌ எவ்வளவு ஆர்வத்தோடு 
இருக்கிறார்கள்‌ என்பதை அவரால்‌ ஓரளவு உணர முடிந்தது. 
அன்பு வைத்த இடத்தில்‌ மனிதனுக்கு எத்தனை ஆர்வம்‌ 
பிறக்கிறது என்பதை அவர்‌ வேறு வகை அநுபவத்தால்‌ 
உணர்ந்தவர்‌ அல்லவா? 

இறைவன்‌ திருநாமத்தைச்‌ சொல்லும்போதே சிலருக்குக்‌ 
கண்ணில்‌ நீர்‌ சுரந்தது. ''என்ன இது?'' - அவருக்கு விளங்க 
வில்லை. தன்னுடைய மகள்‌ நெடுநாள்‌ கருவுறாமல்‌ பிறகு 
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கருவுற்று வீட்டுக்கு வரும்போது அன்னை வரவேற்கிறாள்‌. 
அவள்‌ கண்ணில்‌ நீர்‌ அரும்புகிறது. இதை அவர்‌ பார்த்‌ 
திருக்கிறார்‌. காணாமற்‌ போன .மகன்‌ வந்து விட்டான்‌ என்ற 
வுடன்‌ அன்புடைத்‌ தந்தைக்குக்‌ கண்ணீர்‌ சுரக்கிறது? இதையும்‌ 
பார்த்திருக்கிறார்‌. இங்கே இவர்கள்‌ கண்‌ பனி அரும்புகிறதே! 
யாரைக்‌ கண்டு இப்படிக்‌ கண்ணீர்‌ விடும்படியான உணர்ச்சி 
எழுகிறது? 

“இறைவனைக்‌ காணச்‌ செல்வதனால்‌ உண்டாகும்‌ 
உணர்ச்சியாகத்தான்‌ இருக்கவேண்டும்‌. தாய்‌ மகளைக்‌ காணும்‌ 
போதும்‌ தந்தை மகனைக்‌ காணும்போதும்‌ உண்டாகும்‌ 
உணர்ச்சியைப்‌ போல இந்த உணர்ச்சியும்‌ இருக்கும்போல்‌ 
இருக்கிறது” என்று அவர்‌ ஆராய்ந்து ஆராய்ந்து உண்மை 
காணுகிறார்‌. 'ஓ! இதுதான்‌ கடவுளிடம்‌ உள்ள அன்புக்கு 
அடையாளம்‌ போலும்‌!" என்று நினைக்கிறார்‌. 


அன்பர்கள்‌ தம்மை அறியாமலே கையைக்‌ குவிக்‌ 
கிறார்கள்‌; கண்ணை மூடிக்கொண்டு பாடுகிறார்கள்‌. கண்ணைத்‌ 


இறந்து .நெடுந்தூரத்தில்‌ தோன்றும்‌ கோபுரத்தைப்‌ பார்க்‌ 
கிறார்கள்‌. கண்ணில்‌ அருவி போல நீர்‌ பொழிகிறது. 


வம்பர்‌ சபையிலிருந்து பிரிந்து வந்தவர்‌ இவற்றை 
யெல்லாம்‌ உற்றுப்‌ பார்க்கிறார்‌. ஒவ்வொரு நிகழ்ச்சியிலும்‌ 
அவர்‌ கருத்து ஊன்றுகிறது. முன்பெல்லாம்‌ இழிவாகவும்‌ 
பைத்தியக்காரத்‌ தனமாகவும்‌ எண்ணிய நிலை அடியோடு 
மாறிவிட்டது. பெறுவதற்கரிய பெரிய பேற்றைப்‌ பெற்றவர்கள்‌ 
அவர்கள்‌ என்ற எண்ணம்‌ இப்போது அவருக்கு உண்டாகி 
விட்டது. அந்தக்‌ கூட்டத்துக்குப்‌ புறம்பே நின்று ஆராய்ந்தவர்‌ 
நாளடைவில்‌ அந்தக்‌ கூட்டத்தோடு ஒன்றி நடக்கத்‌ தலைப்‌ 
பட்டார்‌. அவருடைய கைகளும்‌ குவிந்தன. அடியவர்கள்‌ 
இறைவன்‌ திருக்கோயிலை அணுகும்போது இடும்‌ 'ஹர ஹர 
மகாதேவ!' என்ற ஆரவாரத்தில்‌ அவருடைய குரலும்‌ கலந்தது. 
அவரும்‌ 'ஹர ஹர மகாதேவ!” என்று சொல்லத்‌ தொடங்கி 
விட்டார்‌. அப்படிச்‌ சொல்லாவிட்டால்‌ தொண்டையடைத்து 
ஏதோ வேதனை உண்டாவதுபோலத்‌ தோன்றியது. தொண்டர்‌ 
கூட்டத்தோடு ''ஹர ஹர மகாதேவா!!! போட்டுவிட்டால்‌ 
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இருதயத்திலே நெடுநாளாக அடைந்து கிடந்த சுமை குறைந்தது 
போல இருந்தது. 

இறைவன்‌ சந்நிதானத்துக்கே போய்விட்டார்‌. அங்கேதான்‌ 
அந்த அடியவர்கள்‌ எப்படி அலறுகிறார்கள்‌! ''என்‌ துன்ப 
மெலாம்‌ தீர்க்கும்‌ பெருமானே!'' என்று ஒருவர்‌ கதறுகிறார்‌. 
“என்‌ பிறவி நோய்க்கு மருந்தே!'' என்று ஒருவர்‌ அரற்றுகிறார்‌. 
என்‌ தோன்றாத்‌ துணையே!'' என்று ஒருவர்‌ புலம்புகிறார்‌. 
என்‌ களைகணே'! என்று ஒருவர்‌ ஓலமிடுகிறார்‌. இப்படியாக 
அவர்கள்‌ இடும்‌ ஓலத்தினூடே புதிய அன்பரும்‌ தம்மை 
அறியாமலே கண்ணீர்‌ வார ஏதேதோ அரற்றத்‌ தொடங்குகிறார்‌. 
அன்பர்கள்‌ பாகாய்‌ உருகுகிறார்கள்‌. உடம்பு குழைந்து குழைந்து 
ஒசிய, உரை குழைந்து குழைந்து நெகிழ, உள்ளம்‌ குழைந்து 
குழைந்து உருக, உருக்கம்‌ என்பதன்‌ உருவமாகவே அவர்கள்‌ 
நிற்கிறார்கள்‌. அங்கே தலையெடுப்பாக நிற்றெவர்‌ யார்‌? 
வெடிப்பாகப்‌ பேசுகிறவர்‌ யார்‌? உலகியல்பிலே நினைவு 
செலுத்துறெவர்‌ யார்‌? எல்லாரும்‌ இறைவன்‌ அருளிலே கரைந்து 
ஒன்றி நிற்கிறார்கள்‌. அவர்களுடைய என்புகூடக்‌ கரைந்து 
விட்டனவோ? அங்கே செருக்கு இல்லை; தருக்கு இல்லை; 
ஆணவ முனைப்பின்‌ நிழல்கூட இல்லை. 


இந்தப்‌ புதிய அநுபவம்‌ புதிய அன்பருக்குப்‌ புதிய 
நிலையை உண்டாக்கிவிட்டது. அவரும்‌ அடியவர்கள்‌ 
கூட்டத்தில்‌ ஒருவராகிவிட்டார்‌. கடினமாக இருக்கும்‌ காய்‌ 
பழுத்தால்‌ நெ௫ழ்ச்சி பெற்று நிறம்‌ பெற்றுச்‌ சுவை பெற்றுத்‌ 
தன்னைத்‌ தாங்கிய மரத்தின்‌ பற்றையும்‌ விடுவது போல, 
அடியவர்‌ கூட்டத்தில்‌ சேர்ந்து இறைவனுடைய அன்புணர்ச்சி 
யிலே கனிந்த பிறகு அவருக்கும்‌ கண்பனி அரும்பியது; கைகள்‌ 
குவிந்தன; இறைவன்‌ திருமுன்‌ ஓலமிட்டார்‌; அவர்‌ பேச்சும்‌ 
பார்வையும்‌ செயலும்‌ எண்ணமும்‌ குழைந்து வந்தன. 
என்பெலாம்‌ உருகும்‌ அன்பர்தம்‌ கூட்டத்தில்‌ சேர்ந்து விட்டார்‌; 
்‌ வம்பர்‌ கூட்டத்தை அடியோடு மறந்தார்‌. 

ஒருநாள்‌ தனியே அமர்ந்து எண்ணிப்‌ பார்த்தார்‌. தாம்‌ 
முன்பு வம்பர்‌ கூட்டத்தில்‌ இருந்தது நினைவுக்கு வந்தது. 
அடியவர்களைச்‌ சோம்பேறிகளென்றும்‌, பொறுப்பற்றவர்‌ 
களென்றும்‌, பைத்தியக்‌ காரர்கள்‌ என்றும்‌ எண்ணியதை 
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நினைத்துத்‌ தாமே சிரித்துக்‌ கொண்டார்‌. உடனே அவர்‌ 
கண்ணில்‌ குபுக்கென நீர்‌ சுரந்தது. “இப்படி இருந்த என்னையும்‌ 
அன்பர்‌ கூட்டத்தில்‌ ஒருவனாக இறைவன்‌ சேர்த்து விட்டானே! 
அவன்‌ கருணையை என்னவென்று சொல்வது!'' என்று 
எண்ணித்தான்‌ அவர்‌ உருகிக்‌ கண்ணீர்‌ விட்டார்‌. 

அதே நிலையில்‌ இருந்தவராகத்‌ தம்மைப்‌ பாவித்துக்‌ 
கருவூர்ச்‌ சித்தர்‌ பாடுகிறார்‌. 


கண்பனி அரும்பக்‌ கைகள்மொட்‌ டித்து “என்‌ 
களைகணே! ஓலம்‌” என்று ஓலிட்டு 

என்பெலாம்‌ உருகும்‌ அன்பர்தம்‌ கூட்டத்து 
என்னையும்‌ புணர்ப்பவன்‌. 

"(பனி - நீர்த்துளி. மொட்டித்து - குவித்து. களைகணே - 
துன்பத்தை நீக்குபவனே. ஓலிட்டு - கதறி, புணர்ப்பவன்‌ - சேர்த்து 
வைப்பவன்‌. 

x 


இப்படிக்‌ கருணை புரிபவனுடைய இருப்பிடம்‌ இன்னது 
என்று சொல்ல வருகிறார்‌. நடராசப்‌ பெருமான்‌ இப்படிச்‌ 
செய்தானாம்‌. அவன்‌ எழுந்தருளியிருக்கும்‌ இடம்‌ திருச்சிற்றம்‌ 
பலம்‌. சிதம்பரமாகிய பெரும்பற்றப்‌ புலியூரில்‌ உள்ளது 
திருச்சிற்றம்பலம்‌. பொன்னால்‌ வேய்ந்த அம்பலம்‌ அது. 
அதைப்‌ பார்த்தாலே, “எவ்வளவு லக்ஷ்மீகரமான இடம்‌!' என்று 
தோன்றும்‌. திரு வளர்கிற இடம்‌ அது. பொருட்‌ செல்வம்‌ 
கிடக்கட்டும்‌. அருட்‌ செல்வமாகிய திருவும்‌ வளர்கிறது 
அல்லவா? அதனைப்‌ பெறத்தானே அன்பர்கள்‌ போகிறார்கள்‌? ' 


நடராசப்‌ பெருமானுக்கு அழகிய திருச்சிற்றம்பல 
முடையான்‌ என்பது ஒரு திருநாமம்‌. திருச்சிற்றம்பலம்‌ அழகுக்‌ 
காட்சியோடு திகழ்கிறது. அது அமைந்துள்ள பெரும்பற்றப்‌ 
புலியூர்‌ எப்படி இருக்கிறது? அதுவும்‌ அழகு மலிந்த ஊர்‌. அந்த 
அழகைச்‌ சொல்லுகிறார்‌ கருவூர்ச்‌ சித்தர்‌. 

ஊரைச்‌ சூழ்ந்து பல சோலைகள்‌. சோலை நிழல்‌ 
தருகிறது; கனி தருகிறது. மலர்கள்‌ மலர்ந்து எங்கும்‌ ஒரே 
மணமாக மணக்கின்றன. மலர்களில்‌ மணம்‌ மாத்திரமா 
இருக்கும்‌? தேனும்‌ இருக்கிறது. பனி மலர்ச்‌ சோலை சூழ்ந்த 
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ர்‌: பெரும்பற்றப்புலியூர்‌. நடராசப்‌ பெருமானாகிய தேனை 
நுகர அடியார்கள்‌ பல இடங்களிலிருந்து வருவதுபோல, இந்தச்‌ 
சோலையில்‌ மலர்களிலுள்ள தேனை அருந்த வண்டுகள்‌ 
வருகின்றன. நல்ல தேன்‌ இங்கே கிடைக்கும்‌ என்று தெரிந்து 
வருகின்றன. வந்து ஆனந்தமாக மலர்களில்‌ புகுந்து தேனை 
நிறைய உண்ணுகின்றன. உண்டு இசை பாடுகின்றன. ஒரு 
மலரிலிருந்து மற்றொரு மலருக்குத்‌ தாவுகின்றன. இயற்கையின்‌ 
எழில்‌ நலங்களைக்‌ கண்டு களிக்கும்‌ இயல்புடையவ/கள்‌ 
அந்தச்‌ சோலைக்கு வருகிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ இந்த வண்டுகளைக்‌ 
கவனிக்கிறார்கள்‌. அவை பாடுகின்றன; ஆடுகின்றன. அவற்றின்‌ 
முரற்சியிலே ஈடுபடுகிறார்கள்‌. “இதோ இது விளரிப்‌ 
பண்ணைப்‌ போல இருக்கிறது'' என்கிறார்‌ ஒருவர்‌. சிறிது 
நேரம்‌ சென்றபின்‌, ''இப்போது காந்தாரப்‌ பண்ணை அல்லவா 
கேட்கிறோம்‌ ?'' என்கிறார்‌ ஒருவர்‌. இப்படிப்‌ பல வகையான 
பண்களை நினைத்து ஒப்பு நோக்கும்படி அவை முரல்கின்றன. 


இத்தகைய சோலைகள்‌ தில்லையில்‌ அடர்ந்து வளர்ந்து 
திகழ்கின்றன. இவற்றின்‌ வாசலில்‌ அழகாகக்‌ கொடி வீடு 
அமைத்திருக்கிறார்கள்‌. அதில்‌ சண்பகக்‌ கொடி படர்ந்திருக்‌ 
இறது. கொடி முழுவதும்‌ அரும்பு கட்டியிருக்கிறது. கண்‌ 
கொள்ளாக்‌ காட்சி! 

“அன்பர்‌ கூட்டத்தில்‌ என்னையும்‌ புணர்ப்பவன்‌ கோயில்‌ 
இத்தனை வளமும்‌ அழகும்‌ உடைய பெரும்பற்றப்‌ புலியூரில்‌ 
உள்ள திருச்சிற்றம்பலம்‌' என்று பாடுகிறார்‌ கருவூர்த்‌ தேவர்‌. 


கண்பனி அரும்பக்‌ கைகள்மொட்‌ டித்து, “என்‌ 
களைகணே! ஓலம்‌!” என்றுஓலிட்டு 
என்பெலாம்‌ உருக்கும்‌ அன்பர்தம்‌ கூட்டத்து 
என்னையும்‌ புணர்ப்பவன்‌ கோயில்‌, 
பண்பல தெளிதேன்‌ பாடிநின்று ஆடப்‌ 
பனிமலர்ச்‌ சோலைசூழ்‌ மொழுப்பில்‌ 
செண்பகம்‌ அரும்பும்‌ பெரும்பற்றப்‌ புலியூர்த்‌ 
திருவளர்‌ திருச்சிற்றம்‌ பலமே. 
(கண்ணில்‌ நீர்த்துளி தோன்றக்‌ கைகளைக்‌ குவித்து, “என்‌ 
துன்பத்தை நீக்கும்‌ பெருமானே! ஓலம்‌/'' என்று கதறி என்பெல்லாம்‌ 
உருகும்படி நெகிழும்‌ அன்பர்களின்‌ கூட்டத்தில்‌, சிறிதும்‌ தகுதியில்லாத 
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என்னையும்‌ சேர்த்து வைத்தவனுடைய கோயில்‌, இங்கே நல்ல தேன்‌ 
கிடைக்கும்‌ என்று தெளிந்து வந்த வண்டுகள்‌ பல பண்களைப்‌ பாடி 
நின்று ஆட, குளிர்ச்சியையுடைய மலர்களைப்‌ பெற்ற சோலைகள்‌ 
சூழ்ந்த முகப்பில்‌ சண்பகம்‌ அரும்புகின்ற பெரும்பற்றப்‌ புலியூரில்‌ உள்ள 
செல்வம்‌ வளர்கின்ற திருச்சிற்றம்பலமாகும்‌. 

தெளி - தெளிந்த; அநுபவத்தால்‌ உறுதியாகத்‌ தெரிந்து 
கொண்ட. தேன்‌ - வண்டு. பனி - குளிர்ச்சி, மொழுப்பு - முகப்பு. 
திருவளர்‌ - செல்வம்‌ வளர்கின்ற.) 


இது கருவூர்த்‌ தேவர்‌ பாடிய திருவிசைப்பாவில்‌ 
இரண்டாவது பதிகத்தின்‌ ஐந்தாவது பாட்டு. 
x 


ஆலம்‌ உண்டவன்‌ அழகு 


தேவர்கள்‌ அமுதம்‌ உண்ண வேண்டும்‌ என்ற அருளி 
னாலே இறைவன்‌ முதலில்‌ நஞ்சை உண்டான்‌. தேவர்கள்‌ 
பாற்கடலைக்‌ கடைந்தபோது முதலில்‌ மகா தேவனாகிய 
இறைவனைத்‌ தியானம்‌ செய்ய வேண்டுமென்று அவர்கள்‌ 
எண்ணவில்லை. அவர்கள்‌ எண்ணாமற்‌ போனாலும்‌ எண்ணும்‌ 
படியான நிலை வந்துவிட்டது. ஆலாலம்‌ தோன்றியபோது அது 
கொப்புளித்த வெம்மையைத்‌ தாங்காமல்‌ ஓடினர்‌ தேவர்‌. 
அதனை முதலில்‌ ஆற்றலழியப்‌ பண்ணினாலன்றித்‌ தேவர்கள்‌ 
வாழவே இயலாது. எல்லோரும்‌ சாவாத வாழ்வுபெற 
வேண்டுமென்று எண்ணியே அமுதத்தைக்‌ கடைந்தனர்‌. ஆனால்‌ 
எல்லோரையும்‌ ஒருங்கே அழித்தொழிக்கும்‌ ஆலமல்லவா 
இப்போது தோன்றிவிட்டது? அமுதம்‌ கிடைப்பது கிடக்கட்டும்‌. 
இந்த ஆலாலம்‌ என்னும்‌ மரணவாயிலை அல்டக்க 
வேண்டுமே! 

இப்போதுதான்‌ அமரர்களுக்குச்‌ சிவபெருமானுடைய 
நினைவு வந்தது. அதுவரையில்‌ அவனை மறந்திருந்த அவர்கள்‌ 
இப்போது அவனை நினைத்து ஓலம்‌ இட்டனர்‌. “முன்பே 
என்னை ஏன்‌ அழைக்கவில்லை?'' என்று இறைவன்‌ எண்ண 
வில்லை. இப்போதாவது அழைக்கிறார்களே என்று உள்ளம்‌ 
உவந்தான்‌. அவன்‌ கருணைக்‌ கடல்‌ அல்லவா? அவர்கள்‌ 
உயிரை வவ்வ இருந்த நஞ்சை உண்டான்‌. அந்த நஞ்சு 
அவனுடைய திருக்கழுத்தில்‌ நீலமணி போலத்‌ தங்கிவிட்டது. 

“நீல மணிமிடற்‌ றொருவன்‌”' (புறநானூறு) என்று 
நல்லிசைப்‌ புலவர்‌ பாராட்டும்படி அது நிற்றெது. 

இந்த வரலாற்றை ஓர்‌ அன்பர்‌ கேட்டார்‌. இறைவன்‌ 
இருநீலகண்டத்தின்‌ பெருமையை எண்ணி எண்ணி மகிழ்ந்தார்‌. 
அவனுடைய காட்சியைப்‌ பெறவேண்டுமென்று ஆசைப்‌ 
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பட்டார்‌; பக்தி பண்ணினார்‌; தவம்‌ புரிந்தார்‌; இறைவன்‌ 
திருவுருவத்தைத்‌ தரிசிக்கும்‌ பாக்கியம்‌ பெற்றார்‌. 


இறைவன்‌ அமரர்‌ அமுதம்‌ பெறுவதற்காகத்தான்‌ 
நஞ்சுண்டான்‌ என்பதை எண்ணி எண்ணி உருகுபவராதலின்‌ - 
அவனுடைய திருவுருவ தரிசனம்‌ கிட்டியபோது அவர்‌ பார்வை 
முதல்‌ முதலாக திருக்கழுத்தில்‌ சென்றது. அதுதான்‌ எத்தனை 
அழகாக இருக்கிறது! கழுத்து நீல மணியைப்போல அல்லவா 
சுடர்‌ வீசுகிறது? 


நீலமே கண்டம்‌. 


'இப்பொருமான்‌ அந்த நஞ்சைத்‌ திருவாயினால்‌ தானே 
உண்டிருக்க வேண்டும்‌? கழுத்தை நீலமாக்கிய அந்த நஞ்சு, 
உண்ட வாயை எப்படி ஆக்கியிருக்கிறது?'' என்று எண்ணிப்‌ 
பார்தீதார்‌. திருவாயில்‌ நஞ்சின்‌ கடுகளவு நிறமும்‌ இல்லை; 
செக்கச்‌ செவேலென்று பவளம்‌ போல இருந்தது. 


பவளமே திருவாய்‌. 


உதட்டில்‌ படாமல்‌ விழுங்கி விட்டானோ? அப்படியா 
யின்‌ அவன்‌ பற்கள்‌ எப்படி இருக்கின்றன? என்ற நினைவு 
அடுத்தபடி வந்தது. பக்தருடைய உள்ளம்‌ தாயின்‌ உள்ளத்தை 
ஓச்டருந்தது. தன்‌ குழந்தை சற்றே தடுக்கக்‌ ழே விழுந்தாலும்‌ 
எங்கேனும்‌ காயம்‌ பட்டதோ என்று உடம்பெல்லாம்‌ தடவிப்‌ 
பார்க்கிறாள்‌ அல்லவா? அப்படிப்‌ பார்க்கிறார்‌ இந்தப்‌ பக்தர்‌. 
'திருவாய்‌ பவளம்போல இருக்கிறது. ஒருகால்‌ அந்த நஞ்சு 
பல்லைக்‌ கறுக்கச்‌ செய்திருக்குமோ?" இறைவன்‌ புன்சிரிப்புத்‌ 
தவழக்‌ காட்சி கொடுக்கிறான்‌. அதனால்‌ பல்லின்‌ வரிசை 
தெளிவாகத்‌ தெரிகிறது.முத்தைக்‌ கோத்து வைத்தாற்போல்‌ 
பற்கள்‌ ஒளி வீசுகின்றன. 

நித்திலம்‌ நிரைத்து இலங்கினவே 

போலுமே முறுவல்‌. 

(நித்திலம்‌-முத்து. நிரைத்து-வரிசையாகக்‌ கோத்து. இலங்கின- 
விளங்கின. முறுவல்‌-புன்னகை.) 

“ஒருகால்‌ பல்லிலும்‌ படாமல்‌ விழுங்கனொனோ? 
அதனால்‌ உண்டாகும்‌ வேதனையைச்‌ சகித்துக்கொண்டிருக்‌ 
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கிறானோ?” என்ற பைத்தியக்கார யோசனை தோன்றியது. 
அன்பு நிலையில்‌ சில சமயம்‌ அறியாமையும்‌ உண்டாகும்‌. 
அவனுடைய திருமுகமண்டலத்தைப்‌ பார்த்தார்‌. அது 
மகிழ்ச்சியின்‌ ஒளி படர்ந்து விளங்குஷ்து., கண்டாருக்கு 
இன்பம்‌ உண்டாகும்படி அதன்‌ தேசு பொலிதிறது. நிறைய 
ஆனந்தத்தைப்‌ பொழிந்து கொண்டிருக்கிறது. 


நிறைய ஆனந்தம்‌ பொழியுமே திருமுகம்‌. 

“நஞ்சை இவன்‌ உண்டதிலே வேதனை இல்லை. அது 
இவனுக்குச்‌ செயற்கரிய செயலும்‌ அன்று. தன்‌ குழந்தை 
களுக்காகத்‌ தான்‌ மருந்துண்ணும்‌ தாய்‌ போன்றவன்‌ இவன்‌. 
இந்தச்‌ செயலால்‌ இவனுடைய அழகு மிக்குத்‌ தோன்றுகிறது. 
இவன்‌ அகத்தின்‌ அருள்‌ முகத்தில்‌ அழகுச்சுடர்‌ வீசுகிறது. 
'இப்பெருமானுடைய திருக்கோலம்‌ எவ்வளவு அழகாக 
இருக்கிறது! இந்த அழகைக்‌ கண்டு சொற்களால்‌ வருணித்துச்‌ 
சொல்வதென்பது நடக்கிற காரியமா? அச்சோ! என்ன அழகு! 
என்று பிரமித்துப்‌ போய்க்‌ கண்ணை வாங்காமல்‌ பார்த்துப்‌ 
பார்த்து ஆனந்தம்‌ அடைவதன்றி வேறு என்ன செய்யமுடியும்‌? 
எத்தகையவர்‌ கண்டாலும்‌ இந்த அருளழகிலே ஈடுபட்டு 
உருகித்தான்‌ போவார்கள்‌. குழைந்து குழைந்து தம்மிடம்‌ 
இருக்கும்‌ கடுமையெல்லாம்‌ மாறி வியப்பே மயமாக ஆகி 
விடுவார்கள்‌. 


ஒருவர்‌, கோலமே அச்சோ அழகிதே என்று 

குழைவரே கண்டவர்‌. 

(கோலம்‌-உருவ அமைதி, அச்சோ - வியப்புக்‌ குறிப்பு. 
குழைவர்‌-உருகுவார்‌. ) 

நீலமணி போன்ற கண்டத்தையும்‌ பவளம்‌ போன்ற 
திருவாயையும்‌ முத்துப்போன்ற முறுவலையும்‌ ஆனந்தம்‌ 
பொழியும்‌ திருமுகத்தையும்‌ தம்‌ கண்களால்‌ கண்டு கண்டு 
அவற்றின்‌ அழகை மொண்டு உண்டார்‌ அன்பர்‌. இத்தனை 
அழகோடு விளங்கும்‌ இவரா ஆலம்‌ உண்டார்‌? இதை நம்ப 
முடியவில்லையே!' என்று ஒரு கணம்‌ அவர்‌ சிந்தனை ஓடியது. 
'இல்லை, இல்லை. இவன்‌ உண்டது ஆலந்தான்‌' என்று 
மறுபடியும்‌ பழங்கதையை நினைவுக்குக்‌ கொண்டுவந்தார்‌. 


தி.ம.111-88 
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ஆலம்‌ இவனை என்ன செய்யும்‌? பிறர்‌ உயிரைக்கொள்ளும்‌ 
ஆலம்‌ இவன்‌ திருமிடற்றில்‌ மணிபோல அணி பெற்றுத்‌ 
திகழ்கிறது. ஆலத்தின்‌ கொடுமையை மாற்றி அணியாக 
ஆக்கியது இவன்‌ திருவருள்‌' என்று எண்ணி எண்ணி 
உருகினார்‌. 

இந்தக்‌ காட்சியும்‌ கருத்தும்‌ கருவூர்ச்‌ சித்தருக்குத்‌ 
திருக்களந்தை என்னும்‌ தலத்தில்‌ உள்ள ஆதித்தேச்சுரத்தில்‌ 
கிடைத்தன. “இப்படி அழகு பொலிய இருப்பவன்‌ எங்கே 
இருக்கிறான்‌ தெரியுமா? அவன்‌ இடம்‌ திருக்களந்தை 
ஆதித்தேச்சுரம்‌' என்று அவர்‌ பாடுகிறார்‌. 


நீலமே கண்டம்‌; பவளமே திருவாய்‌; 
நித்திலம்‌ நிரைத்துஇலங்‌ கினவே 
போலுமே முறுவல்‌; நிறைய ஆனந்தம்‌ 
பொழியுமே திருமுகம்‌; ஒருவர்‌ 
கோலமே அச்சோ அழகிதே என்று 
குழைவரே கண்டவர்‌; உண்டது 
ஆலமே; ஆகில்‌ அவரிடம்‌ களந்தை 
அணிதிகழ்‌ ஆதித்தேச்‌ சுரமே. 

(அவர்‌ திருக்கழுத்து நீலமணி போன்றது; திருவாய்‌ பவளம்‌ 
போன்றது; முத்தை வரிசையாகக்‌ கோத்து விளங்கியதுபோலத்‌ 
தோன்றும்‌ புன்னகை; நிரம்பிய ஆனந்தத்தைத்‌ திருமுகம்‌ பொழியும்‌. 
இந்த ஓப்பற்றவருடைய கோலம்‌ ஆ என்ன அழகாக இருக்கிறது என்று 
கண்டவர்‌ உருகிப்போவர்‌; ஆனால்‌ இவர்‌ உண்டது ஆலந்தான்‌. 
இத்தகைய அடையாளம்‌ உண்டானால்‌ அவர்‌ எழுந்தருளியிருக்கும்‌ 
இடம்‌ திருக்களந்தையில்‌ உள்ள அழகு பொலியும்‌ ஆதித்தேச்சுரமே, ) 


இது கருவூர்த்தேவர்‌ திருவாக்கு. 
ஸ்‌ 


உலா வந்த பெருமான்‌ 


உயிர்களுக்கு அருள்‌ செய்யும்பொருட்டு இறைவன்‌ 
குணம்‌ குறி கடந்த நிலையை நீத்து உருவமும்‌ பெயரும்‌ 
உடையவனாக எழுந்தருளுகிறான்‌. எந்தக்‌ காலத்திலும்‌ தன்னை 
வந்து வழிபடுகிறவர்களுக்கு. ப்‌ பயன்‌ தரும்‌ பொருட்டு 
அங்கங்கே ஆலயங்களில்‌ மூர்த்திகளாக எழுந்தருளியிருக்கிறான்‌. 

பழங்‌ காலம்‌ முதற்கொண்டே கோயில்களில்‌ பூசை 
முதலியன நடந்து வருகின்றன. மக்கள்‌ கூட்டம்‌ கூட்டமாகப்‌ 
போய்‌ எம்பெருமானுடைய தரிசனத்தைக்‌ கண்டு மன 
அமைதியை அடைகிறார்கள்‌. உலகியலிலே ஈடுபட்டு அதனால்‌ 
உண்டாகின்ற கவலைகளை மறப்பதற்கு இறைவனுடைய 
நினைவு கொள்வதைத்‌ தவிர, வேறு போக்கு இல்லை. 
எத்தனைக்‌ கெத்தனை மனிதன்‌ கல்வி, செல்வம்‌, ஆற்றல்‌ 
முதலியவைகளால்‌ சிறந்து இருக்கின்றானோ, அத்தனைக்‌ 
கத்தனை அவனுக்குக்‌ கவலைகளும்‌ துன்பங்களும்‌ உண்டா 
கின்றன. புற வாழ்வில்‌ விரிவு அடைய அடைய அவனுடைய 
துன்பங்களும்‌ விரிவடைகின்றன. ஆனால்‌ அகவாழ்விலே 
அவன்‌ ஆழமாகப்‌ புகப்புக அமைதி உண்டாகும்‌. அகவாழ்வில்‌ 
புகுவதற்குரிய வழி என்ன என்பதைப்‌ பல காலமாகப்‌ 
பெரியோர்கள்‌ தேடிக்‌ கொண்டே இருந்தார்கள்‌. 


பாரத நாட்டில்‌, இறைவனுடைய நினைவு பெற்று 
அவன்பால்‌ பக்தி கொள்வதே அகவாழ்வு என்பதை அறிந்து 
கொண்டார்கள்‌. மனத்தைப்‌ புறத்தே செலுத்திச்‌ செலுத்தி 
எல்லையில்லாத ஆசைகளுக்கு உட்பட்டு அவற்றால்‌ வரும்‌ 
துன்பங்களை அடைந்து அடைந்து, “இந்தப்‌ புற வாழ்வில்‌ 
பயன்‌ இல்லை என்று தெரிந்துகொண்டார்கள்‌. புற வாழ்வில்‌ 
மனம்‌ ஈடு படப்பட அது இன்னும்‌ விரிந்து கொண்டே 
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போகும்‌. ஆசை என்னும்‌ பாதையை அமைத்து உலக 
முழுவதும்‌ உலவி, அதனால்‌ வரும்‌ துன்பங்களைப்‌ பெற்று, 
மேலும்‌ மேலும்‌ கவலைகளுக்கு ஆளாகி விடுகின்றது மனம்‌. 
அதற்கு மாறாக மனத்தை உள்ளே செலுத்தி, ஆழமாகச்‌ 
செலுத்தி, இறைவனுடைய திருவருளை நினைத்திருந்தால்‌ அது 
அமைதி பெறுகிறது. இப்படி மனத்தில்‌ அமைதியைப்‌ 
பெறுவதற்கு வழி காட்டுவது இறைவனுடைய திருவருள்‌. 
அவன்‌ அருளைப்‌ பெறுவதற்கு அவனை வணங்கவேண்டும்‌. 
இறைவன்‌ மனத்திற்கு அப்பாற்‌ பட்டவன்‌. ஆனாலும்‌ 
உலகத்திலுள்ள மக்கள்‌ உய்வதற்காகத்‌ திருக்‌ கோயில்களிலே 
மூர்த்திகளாக எழுந்தருளியிருக்கிறான்‌. அருளே கண்ணாகக்‌ 
கண்டவர்களுக்குத்‌ தன்‌ திருவுருவத்தைத்‌ தோற்றுவித்துப்‌ 
பிறரும்‌ அதை வணங்கும்படி ஆலயத்தில்‌ எழுந்தருளி 
யிருக்கிறான்‌. அதனால்தான்‌ இந்த நாட்டில்‌ எங்கே பார்த்தாலும்‌ 
கோயில்கள்‌ இருக்கின்றன. 


கோயில்களில்‌ இறைவனுடைய பல வகைத்‌ திருவுரு 
வங்களை அமைத்திருக்கிறார்கள்‌. தினந்தோறும்‌ பூசை 
முதலியன நடத்துகிறார்கள்‌. ஊரில்‌ உள்ள மக்கள்‌ அத்தனை 
பேரும்‌ வந்து சார்ந்து இறைவனைப்‌ பணியும்படியான 
அமைப்புக்கள்‌ எல்லாம்‌ கோயிலிலே இருக்கின்றன. அவர்கள்‌ 
அமைதி பெற்று வாழ்வதற்குரிய இடமாகக்‌ கோயில்‌ 
விளங்குகிறது. அந்த அமைதி இல்லாதவர்கள்‌ வாத்க்கையில்‌ 
இன்பத்தைக்‌ காண முடியாது; அதனால்‌, ‘கோயில்‌ இல்லா 
ஊரில்‌ குடியிருக்க வேண்டாம்‌' என்று பெரியோர்கள்‌ 
பேசுகிறார்கள்‌. 


'தருக்கோயிலில்‌ இல்லாத திருவில்‌ ஊர்‌' என்று 
திருநாவுக்கரசர்‌ சொல்லுகிறார்‌. கோயிலில்‌ எழுந்தருளியிருக்கிற 
இறைவனுக்குத்‌ தினந்தோறும்‌ நடைபெறும்‌ பூசனைக்கு 
நித்தியம்‌ என்று பெயர்‌. நித்தியம்‌ அல்லாமல்‌ விசேஷ 
காலங்களில்‌ நிகழும்‌ திருவிழா முதலியவற்றிற்கு நைமித்திகம்‌ 
என்று பெயர்‌. மனத்துக்கு எட்டாத கடவுள்‌ புறக்‌ கண்ணுக்குத்‌ 
தோற்றும்‌ உருவத்தை எடுத்துக்‌ கொண்டு திருக்கோயிலிலே 
எழுந்தருளியிருக்கிறான்‌. அந்த மூர்த்தியைத்‌ தரிசிக்க 
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வேண்டுமானால்‌ அவன்‌ இருக்கும்‌ கோயிலுக்குச்‌ சென்று 
காணவேண்டும்‌. அங்கே சென்று அவன்‌ கோயிலை வலம்‌ 
வரவேண்டும்‌. ஓரளவு முயற்சி இருந்தால்‌ ஒழிய வீட்டில்‌ உள்ள 
மக்கள்‌ கோயிலுக்குப்‌ போக முடியாது? பக்தர்கள்‌ எங்கெங்கே ' 
கோயில்கள்‌ உண்டோ அங்கே எல்லாம்‌ தேடிச்‌ சென்று, 
எத்தனை தூரமாக இருந்தாலும்‌ அவற்றை அடைந்து, வலம்‌ 
வந்து போற்றி வணங்குகிறார்கள்‌. ஆனால்‌ இறைவனைக்‌ காண 
வேண்டும்‌ என்ற ஆர்வம்‌ இல்லாத மக்கள்‌ அவனுடைய 
கோயில்‌ மிக அருகில்‌ இருந்தாலும்கூடப்‌ போவது இல்லை. 
பணத்துக்காகவோ புகழுக்காகவோ சில காவதங்கள்‌ கடந்து 
செல்வதற்குச்‌ சித்தமாக இருக்கின்ற அந்த மக்கள்‌ இறைவனை 
நினைந்து ஒரு தெருவைக்‌ கடந்து போய்‌ அடுத்த தெருவில்‌ 
உள்ள கோயிலுக்குச்‌ சென்று வழிபட மாட்டார்கள்‌. அத்தகைய 
சோம்பேறிகளை ஆட்கொள்வதற்குக்கூட இறைவனுடைய 
திருவருள்‌ விரிகிறது. 

தினந்தோறும்‌ பூசை முதலியவற்றை ஏற்றுக்கொண்டு 
திருக்கோயிலே மூல மூர்த்தியாக எழுந்தருளியிருக்கின்ற 
ஆண்டவன்‌ உற்சவ மூர்த்தியாக விசேட காலங்களில வீதியில்‌ 
எழுந்தருளுகிறான்‌. அப்படி எழுந்தருளுவதற்கு உரிய விதிகளை 
எல்லாம்‌ பெரியோர்கள்‌ அமைத்திருக்கிறார்கள்‌. கோயிலிலே 
இருக்கிற மூர்த்தியைக்‌ காட்டிலும்‌ வெளியிலே உலவுகின்ற 
உற்சவ மூர்த்தி மிகவும்‌ அழகாக இருப்பதைக்‌ காணலாம்‌. 
விழாவில்தான்‌ விசேஷ ஆடம்பரங்கள்‌ எல்லாம்‌ இருக்கும்‌. 
ஆடை, அலங்காரம்‌, வாத்தியம்‌ முதலிய சிறப்புக்களை 
எல்லாம்‌ திருவிழாக்களில்‌ காணலாம்‌. உற்சவ விக்ரெகமாக 
இறைவன்‌ திருவீதியிலே எழுந்தருளும்‌ போது காண்கின்ற 
வர்கள்‌ எல்லாம்‌ அந்தக்‌ காட்சியிலே மனம்‌ லயித்து நிற்பார்கள்‌. 
வாணவேடிக்கைகளைக்‌ கண்டு இன்புறுவார்கள்‌ பலர்‌. சங்கீதம்‌ 
முதலியவற்றைக்‌ கேட்கின்றவர்‌ பலர்‌. நல்ல மண மலர்சள்‌ 
எல்லாம்‌ இன்பத்தைத்‌ தர, அதனால்‌ இன்ப மடைகிறவர்‌ சீலர்‌. 
இப்படியாக ஐந்து இந்திரியங்களுக்கும்‌ இன்பத்தைத்‌ தருகின்ற 
பல பொருள்களைக்‌ கூட்டித்‌ திருவிழாவை நடத்துகிறார்கள்‌. 
மக்கள்‌ பெருங்கூட்டமாக வந்து, இறைவனைத்‌ தரிசிக்கும்‌ 
பொழுது அதில்‌ ஈடு படாதவர்கள்கூட மெல்ல மெல்லத்‌ 


134 கி. வா. ஜ-வின்‌ திருமுறை மலர்கள்‌-3 


தம்முடைய வீட்டிலிருந்து வெளியே வந்து எட்டிப்‌ பார்ப்‌ 
பராகள. முதலிட எட்டிப்‌ பார்க்கும்‌ அந்த முயற்சியே பின்பு 
திருவீதிக்கு வந்து கை குவித்துப்‌ பார்க்கும்படியா * செய்யும்‌. 


இப்படி மெல்ல மெல்ல வீட்டுக்குள்ளே இருக்கும்‌ 
ஒருவனை வெளியிலே இழுத்து, தன்னைப்‌ பார்க்கும்படியாகச்‌ 
செய்யும்‌ பொருட்டு ஆண்டவன்‌ திருவுலாவருகிறான்‌. 'நீ 
என்னுடைய வீட்டுக்கு வராவிட்டாலும்‌ நான்‌ உன்‌ வீட்டுக்கு 
வருகிறேன்‌' என்று கருணை மிகுதியினாலே உலா வருகிறான்‌. 
தன்னிடத்தில்‌ வந்து அன்பு செய்வதற்குரிய மனம்‌ படைக்காத 
வர்‌ களுக்கு, உருகாத கல்‌ மனத்தினர்களுக்கு, அவர்களுடைய 
வீட்டுக்குச்‌ சென்று, 'நான்‌ இதோ வந்திருக்கிறேன்‌' என்று 
தன்னுடைய உருவத்தைக்‌ காட்டி, அவர்களுடைய மனத்தை 
உருக்குவதற்காகவே இந்த உலாக்கள்‌ ஏற்பட்டிருக்கின்றன. 


திருவிழாக்களில்‌ எம்பெருமான்‌ பல திருக்கோலங்களைக்‌ 
கொண்டு, பல வகையான அலங்காரங்களைப்‌ பெற்றுத்‌ 
திருவீதிகளிலே உலாவரும்‌ போதுள்ள தோற்றம்‌ காண்பதற்கரிய 
காட்சி அல்லவா? எந்த மதத்தினராக இருந்தாலும்‌ அந்தக்‌ 
காட்சியைக்‌ கண்டு இன்பத்தை அடைவார்கள்‌. அப்படியிருக்க, 
நம்முடைய ஆண்டவன்‌ இப்படி எழுந்தருளினான்‌' என்ற 
நினைவு சற்றே உள்ளத்தில்‌ தோன்றுமானால்‌, அப்போது மனம்‌ 
உருகும்‌. உருகாத மனத்தினர்களை அவர்கள்‌ வீட்டை அண்டி, 
அவர்கள்‌ வாசலில்‌ நின்று, “இதோ வந்திருக்கிறேன்‌'' என்று 
காட்டி உருகும்படியாகச்‌ செய்கின்ற பெருங்‌ கருணையை 
ஆண்டவன்‌ படைத்திருக்கிறான்‌. நையாத மனம்‌ உடையவர்‌ 
களை நைவிக்கும்‌ பொருட்டுத்‌ தெருவிலே உலா வருகிறான்‌. 
அப்படி உலா வருவதனாலே அவனுக்குப்‌ புதிய பெருமை 
எதுவும்‌ உண்டாவதில்லை. அவனுடைய பெருமையை 
மற்றவர்கள்‌ உணர்ந்து போற்ற வேண்டும்‌ என்பது இல்லை. 
ஆனால்‌ அவனுடைய அழகிலே ஈடுபட்டு, அவனுடைய 
திருவருளை நன்கு நினைந்து உருகினால்‌ அப்படி உருகுறெவர்‌ 
களுக்கு மனத்தில்‌ அமைதி உண்டாகிறது; இறைவன்‌ அருளைப்‌ 
பெற்று வாழும்‌ வகை ஏற்படுகிறது. இந்த அமைதியைத்‌ 
தாமாக முயன்று பெற மாட்டாத :௦க்களுக்கு, 'நானே தருவேன்‌: 
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என்று சொல்லுவானைப்‌ போல அவன்‌ திருவுலா வந்து, 
வீதிக்கு வீதி எழுந்தருளி, வீட்டுக்கு முன்னாலே வந்து 
நிற்கிறான்‌. 

x 


ஒரு தலம்‌. அந்தத்‌ தலத்தில்‌ பூசை முதலியன நன்கு 
நடக்கின்றன. ஆனால்‌ அந்தப்‌ பெண்மணி கோயிலுக்குப்‌ 
போனதே இல்லை. கோயிலிலே எழுந்தருளியிருக்கின்றவன்‌ 
பேரழகன்‌ என்று யாரோ சொல்லக்‌ கேட்டிருக்கிறாள்‌. நேரே 
போய்ப்‌ பார்த்ததில்லை. பார்த்திருந்தால்‌ அல்லவா அவள்‌ 
மனம்‌ உருகும்‌? 

அவள்‌ தன்னுடைய வீட்டிலே இருக்கிறாள்‌. எம்‌ 
பெருமான்‌ அவளை ஆட்கொள்ள விரும்பினான்‌. அவன்‌ 
திருவுலாவாக எழுந்தருளினான்‌. மூவுலகத்திலும்‌ விஞ்சிய 
பேரழகனாகிய திரிலோக சுந்தரன்‌ அவன்‌. அவன்‌ இப்போது 
வீதியிலே எழுந்தருளித்‌ தன்னுடைய அற்புதமான திருக்‌ 
கோலத்தைக்‌ காட்டினான்‌. அந்தப்‌ பெண்‌, வீட்டுக்குள்ளே 
இருந்தவள்‌ வெளியிலே ஒலிக்கின்ற இசைக்‌ கருவிகளின்‌ 
இசையைக்‌ கேட்டாள்‌. அங்கே பரவியிருக்கின்ற மலரின்‌ 
மணத்தையும்‌ தூபத்தின்‌ மணத்தையும்‌ உணர்ந்தாள்‌. பெருங்‌ 
கூட்டமாக மக்கள்‌ வாசலிலே 'ஹர ஹர' என்று ஆரவாரம்‌ 
செய்வதைக்‌ கேட்டாள்‌. இவை யாவும்‌ உள்ளேயிருக்கும்‌ 
அவளை வெளியிலே இழுத்து வந்தன. வந்து பார்த்தாள்‌. 
இதுவரைக்கும்‌ பாராத காட்சியைக்‌ கண்டாள்‌. மிகவும்‌ அழகான 
திருக்கோலத்துடன்‌, கல்‌ மனத்தையும்‌ உருக்குகின்ற காட்சி 
யுடன்‌. எம்பெருமான்‌ விடையின்மேல்‌ எழுந்தருளி வந்தான்‌. 
அந்தப்‌ பெருமானைக்‌ கண்டவுடன்‌, “இதுகாறும்‌ நாம்‌ இந்தத்‌ 
தோற்றத்தைக்‌ காணவில்லையே!” என்று அவள்‌ மனம்‌ நைந்து 
உருகியது. நையாத மனத்தினளாகிய அவள்‌ இப்போது நைந்து 
போனாள்‌. 'அடடா! இந்தப்‌ பெருமானை அல்லவா நாம்‌ 
இவ்வளவு காலம்‌ மறந்திருந்தோம்‌? இவனை நாம்‌ சென்று 
வேண்டி, இவனுடைய திருவழகைப்‌ பார்த்து இன்புற 
வேண்டியிருக்க, இவனே நம்மைத்‌ தேடிக்கொண்டு நம்‌ 
வாசலில்‌ வந்து விட்டானே!' : என்று அவள்‌'' மனம்‌ 
உருகியது. 
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தன்னுடைய திருவாயிலிலே எம்பெருமான்‌ எழுந்தருளி 
யிருக்கும்போது, அவனுடைய அடிமுதல்‌ முடிவரை உள்ள 
அலங்காரங்களைக்‌ கண்டு, அவனுடைய பேரழகிலே ஈடுபட்டு 
நின்றாள்‌. அவள்‌ பெண்தானே? அவனைத்‌ தொடர்ந்து அவன்‌ 
உலாவப்போகும்‌ வீதி எல்லாம்‌ சுற்றித்‌ இரிய முடியுமா? 
நாணம்‌ உடைய பெண்ணாகையாலே அவனைத்‌ தன்‌ 
கண்ணாலே கண்ட அளவில்‌ இன்புற்றாள்‌. உள்ளத்திலே படம்‌ 
பிடித்துக்‌ கொண்டாள்‌. வீட்டுக்குள்ளே சென்றாள்‌. அது 
வரைக்கும்‌ உருகாத மனத்தைப்‌ பெற்ற அந்தப்‌ பெண்ணுக்கு 
அதுமுதல்‌ உள்ளம்‌ உருகியது. எம்பெருமானுடைய திருவுருவம்‌ 
அகக்‌ கண்ணிலிருந்து மறையாமலே நின்று கொண்டிருந்தது. 
அதை நினைந்து நினைந்து எப்பொழுதும்‌ அந்தப்‌ 
பெருமானைப்‌ பற்றிப்‌ பேசிக்‌ கொண்டே இருந்தாள்‌. 


நையாத மனத்தினளை நைவிப்பான்‌ இத்தெருவே 
ஐயாநீ உலாப்போந்த அன்றுமுதல்‌. 
# 


அதுவரைக்கும்‌ அவள்‌ கண்ணிலிருந்து ஒரு சொட்டுக்‌ 
கண்ணீர்‌ வந்ததில்லை. இப்பொழுது அவள்‌ நிலையை அவள்‌ 
தோழி பார்க்கிறாள்‌. பார்த்து, “ஏது, இவளிடத்தில்‌ புதிய 
கோலம்‌ உண்டாயிருக்கிறது?' என்று நினைத்துப்‌ பார்க்கிறாள்‌. 
ஓரளவு அவள்‌ தெரிந்து கொள்கிறாள்‌. 


அந்த இளம்‌ பெண்‌ எப்பொழுதும்‌ இறைவனை 
நினைந்து கைகளைக்‌ குவித்துத்‌ தொழுகிறாள்‌. கண்களிலிருந்து 
அருவி போல நீர்‌ சொரிந்து கொண்டே இருக்கிறது. இதற்குக்‌ 
காரணம்‌ என்ன என்பதைத்‌ தோழிதான்‌ நன்கு தெரிந்து 
கொண்டாளே! நையாத மனத்தினளாகிய அந்தப்‌ பெண்ணை 
நைவிக்கும்‌ பொருட்டே திருவுலா வந்தான்‌ எம்பெருமான்‌. 
மூவுலகத்திலும்‌ ஒப்பற்ற பேரழகனாக விளங்கும்‌ 
சிவபெருமான்‌ அந்தத்‌ தெருவிலே வந்தான்‌ என்பதைத்‌ தெரிந்து 
கொண்டாள்‌, அப்படி வந்தது என்றோ ஒரு நாள்‌. ஆனால்‌ பல 
காலமாக அதையே நினைந்து கொண்டு, இந்தப்‌ பெண்‌ 
இன்னும்‌ வருந்திக்‌ கொண்டேயிருக்கிறாள்‌. இப்படி இருந்தும்‌ 
இன்னும்‌ அவன்‌ அருள்‌ செய்யவில்லையே! “அருள்‌ செய்ய 
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மாட்டாயா?” என்று எம்பெருமானை நோக்கி அந்தத்‌ தோழி 
கேட்கிறாள்‌. 


கருவூர்ச்‌ சித்தர்‌ தோழி சொல்லும்‌ வார்த்தையாக இந்தப்‌ 
பாட்டை அமைக்கிறார்‌. 


நையாத மனத்தினளை றைவிப்பான்‌ இத்தெருவே 
ஐயாநீ உலாப்போந்த அன்றுமுதல்‌ இன்றுவரை 
கையாரத்‌ தொழுதுஅருவி கண்ணாரச்‌ சொரிந்தாலும்‌ 
செய்யாயோ அருள்கோடைத்‌ திரைலோக்ய சுந்தரனே? 


(ஓயா! திரைலோக்ய சுந்தரனே! உருகாத மனத்தையுடைய 
இப்பெண்ணை உருகச்‌ செய்யும்‌ பொருட்டு இந்தத்‌ தெருவின்‌ வழியே 
நீ திருவுலா வந்த அந்த நாள்‌ முதல்‌ இன்றுவரையிலும்‌ நின்னை இவள்‌ 
கையாரத்‌ தொழுது, கண்‌ நிறைய நீரை அருவியாகச்‌ சொரிந்தாலும்‌ 
அருள்‌ செய்யமாட்டாயா? 

, நையாத - உருகாத. நைவிப்பான்‌ -, உருக்க. கை ஆர - 
கைநிறைய. கண்‌ ஆர - கண்‌ நிறைய. திரைலோக்ய சுந்தரன்‌ - 
மூவுலகத்துக்கும்‌ பேரழகன்‌. 

நையாத மனத்தினனை என்பதும்‌ ஒரு பாடம்‌.) 

இது இிரைலோக்ய சுந்தரம்‌ என்ற திருத்தலத்தில்‌ 
பாடப்பெற்றது. அது சோழநாட்டில்‌ கோட்டுர்‌ என்ற ஊருக்கு 
அருகில்‌ உள்ளது. கோடை என்பது கோட்டுர்‌. கோட்டுருக்கு 
அருகில்‌ உள்ள திரைலோக்கிய சுந்தரமாதலின்‌ கோடைத்‌ 
திரைலோக்கிய சுந்தரம்‌ என்றார்‌. இது திரைலோக்கி என்று 
இப்போது வழங்குகின்றது. 

ரு 
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சோழ அரசர்களில்‌ சிறந்த இராசராசன்‌ தஞ்சையில்‌ 
பிருகதீசுவரர்‌ திருக்கோயிலைப்‌ பெரியதாகக்‌ கட்டினான்‌. 
அவனுடைய மகனான இராசேந்திர சோழன்‌ வடநாடு சென்று 
மன்னர்களை வென்று கங்கையில்‌ நீராடிக்‌ கங்கை நீர்‌ எடுத்து 
வந்து சோழ நாட்டில்‌ ஓரிடத்தில்‌ ஊரும்‌ கோயிலும்‌ அமைத்து 
இறைவனைப்‌ பிரதிஷ்டை செய்து ஆட்டினான்‌. கங்கை நீரைப்‌ 
பகை மன்னர்‌ தலையிற்‌ சுமக்கச்‌ செய்து கொண்டு வந்தமை 
யால்‌ அந்தச்‌ சோழ மன்னனுக்குக்‌ கங்கைகொண்ட சோழன்‌ 
என்று பெயர்‌. அவன்‌ நிறுவிய நகரத்துக்குக்‌ கங்கைகொண்ட 
சோழபுரம்‌ என்றும்‌, கட்டிய கோயிலுக்குக்‌ கங்கைகொண்ட 
சோழேச்சுரம்‌ என்றும்‌ பெயர்கள்‌ உண்டாயின. அக்கோயிலில்‌ 
உள்ள சிவபிரானுக்குக்‌ கங்கைகொண்ட சோழீச்சரன்‌ என்பது 
திருநாமம்‌. 

கங்கைகொண்ட சோழபுரத்‌ திருக்கோயில்‌ மிகப்பெரியது. 
அங்கே எழுந்தருளியிருக்கும்‌ சிவலிங்கப்‌ பெருமான்‌ திருவுருவ 
மும்‌ மிகப்‌ பெரியது. அப்பெருமானுக்கு அபிஷேகம்‌ முதலியன 
செய்வதற்குச்‌ சாரம்‌ கட்டியிருக்கறொர்கள்‌. 

_கருவூர்ச்‌ சித்தர்‌ கங்கை கொண்ட சோழ்புரத்துக்குப்‌ 
போனார்‌. 'கோயில்‌ எத்தனை பெரியதாக இருக்றெது!' என்று 
வியந்தார்‌. திருக்கோயிலுக்குள்ளே புகுந்து சிவபெருமானைத்‌ 
தரிசித்தார்‌. . அவர்‌ பல திருக்கோயில்களைப்‌ பார்த்தவர்‌; 
அங்கங்கே எழுந்தருளியுள்ள மூர்த்திகளையும்‌ தரிசித்தவர்‌. 
இங்கே கங்கைகொண்ட சோழீச்சரத்தானைப்‌ பார்த்து அவர்‌ 
பிர, துப்‌ போனார்‌. 'எத்தனை பெரிய லிங்கம்‌!' என்று 
விய..படைந்து நின்றார்‌. 'இந்த லிங்கத்தை இங்கே பிரதிஷ்டை 
செய்து பூசையாதியன நிகழும்படி செய்தானே, அவனுடைய 
பக்தி எவ்வளவு சிறந்தது!' என்று அவர்‌ நினைத்‌ நக்கக்கூடும்‌. 
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அவருக்கு அப்போது வேறு ஓர்‌ எண்ணமும்‌ தோன்றியது. 
"இறைவனுடைய மூர்த்தியாகிய சிவலிங்கம்‌ இவ்வளவு 
பெரியதாக எங்கும்‌ இல்லை என்று எண்ணினோமே. திரு 
வண்ணாமலையில்‌ மலையே சிவலிங்கம்‌ அல்லவா? அது 
எவ்வளவு பெரியது!” என்ற நினைவிலே ஊன்றினார்‌. 
'இப்போது காணுகிற மலையே இப்படியிருக்கிறதே; இது 
முதல்‌ முதல்‌ சோதிலிங்கமாகத்‌ தோன்றிய பொழுது எவ்வளவு 
பெரியதாக இருக்கவேண்டும்‌!' தொடர்ந்து அவருடைய 
சிந்தனை ஓடியது. 

அளவறியாத சோதிப்‌ பெருவடிவமாக இறைவன்‌ 
எழுந்தருளினான்‌. அவனுடைய திருவுருவம்‌ எல்லை காண 
முடியாத பெரிய உருவமாக இருந்தது. அதன்‌ முடியை அளந்து 
அறிந்து விடலாம்‌ என்ற தருக்கு நான்முகனுக்கு உண்டாயிற்று. 
அவன்‌ விசும்பிலே பறந்து சென்று இறைவன்‌ திருமுடியைத்‌ 
தொட்டுவிடலாம்‌ என்று எண்ணிணான்‌. அன்னமாய்‌ ௨௫ 
வெடுத்துப்‌ பறந்து சென்றான்‌. உலகத்தையெல்லாம்‌ படைக்‌ 
கின்ற அயனாக இருந்தாலும்‌ அவன்‌ தேடிப்‌ பறக்கப்‌ பறக்க 
இறைவன்‌ திருவுருவம்‌ உயரமாகவே இருந்தது; முடியைக்‌ 
காண முடியவில்லை. 


'இந்தச்‌ சிவலிங்கம்‌ பெரியதென்று வியக்கின்றோமே; 
அந்தச்‌ சோதிலிங்கம்‌ அன்னமாய்‌ விசும்பு பறந்து அயன்தேட 
அப்பொழுதும்‌ அளந்து அறிய முடியாதபடி இருந்ததென்றால்‌ 
அது எவ்வளவு பெரியதாக இருக்க வேண்டும்‌!' சிறிது நேரம்‌ 
தம்‌ கற்பனைக்‌ கண்ணால்‌ அந்தச்‌ சோதிலிங்கத்தைக்‌ காண 
முயன்றார்‌. அவருக்கு மலைக்குமேல்‌ மலைப்பாக இருந்தது. 


இப்போது வேறு ஒரு நினைவு எழுந்தது. 'அவ்வளவு 
பெரிய பரமசிவன்‌ நம்மைப்‌ போன்ற சிறிய அறிவும்‌ சிறிய 
ஆற்றலும்‌ உள்ளவர்களின்‌ உள்ளத்திலே புகுந்து விளங்கு 
கிறானே! அவன்‌ கருணையை என்னவென்று சொல்வது” என்று 
எண்ணினார்‌. பெரியவர்கள்‌ தம்‌ பெருமையை எண்ணாமல்‌ 
சிறியவர்களுக்கும்‌ எளியராகி வந்து உதவி புரிந்தால்‌ 
அவர்களுடைய பெருமை ஓங்கும்‌. பிறவற்றால்‌ உண்டான 
பெருமைகளையெல்லாம்விட, எளியோருக்கு இரங்கும்‌ 
எளிமையால்‌ வரும்‌ பெருமை மிகப்‌ பெரிது. 
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எம்பெருமான்‌ அத்தகைய கருணை படைத்தவன்‌. 
எளிமையினாற்‌ பெரிய பெருமான்‌ அவன்‌. அன்னமாய்‌ விசும்பு 
பறந்து அயன்‌ தேடும்படியாக அங்ஙனம்‌ பெரிய திருவுருவத்‌ 
தோடு நின்ற அவன்‌, அறிவிலும்‌ ஆற்றலிலும்‌ சிறிய 
மனிதருடைய உள்ளத்திலே புகுந்து அவர்களுக்கு அருள்‌ செய்‌ 
திறானே! அவன்‌ எளிமை எவ்வளவு சிறந்தது! அது அவ 
னுடைய பெருங்‌ கருணையைப்‌ புலப்படுத்துவது அல்லவா? 
அதனை நாம்‌ எளிதில்‌ மறக்க முடியுமா? 


அன்னமாய்‌ விசும்பு பறந்து அயன்‌ தேட 
அங்ஙனே பெரியநீ சிறிய 

என்னை ஆள்‌ விரும்பி என்‌ மனம்புகுந்த 
எளிமையை என்றும்நான்‌ மறக்கேன்‌? 

(பிரமன்‌ ௮ன்னமாகி வானத்தில்‌ பறந்து திருமுடியைத்‌ தேட, 
அவ்வாறு பெரியவனாக உள்ள நீ எல்லாவற்றிலும்‌ சிறிய அடியேனை 
ஆளாக விரும்பி என்‌ மனத்தில்‌ புகுந்த எளிய கருணையை என்றும்‌ 
நான்‌ மறக்கமாட்டேன்‌. 

விசும்பு - வானம்‌. அயன்‌ - பிரமன்‌, மறக்கேன்‌ - மறவேன்‌. 

x 


அன்னமாய்ப்‌ பறந்து தேடிய அயன்‌ இறைவனுடைய 
திருவுருவ எல்லை முடிய நாடவில்லை. அவன்‌ மேல்‌ 
எல்லையை மாத்திரம்‌ கருதி மேலே பறந்தான்‌. அவனுடைய 
கழ்‌ எல்லையை மற்றொருவர்‌ தேடினார்‌. திருமால்‌ இறைவன்‌ 
திருவடியைக்‌ காணவேண்டுமென்று புறப்பட்டார்‌ அல்லவா? 
நான்முகன்‌ அன்னமாகிய கதையின்‌ மற்றொரு பகுதி இது. 
அதையும்‌ கருவூர்ச்சித்தர்‌ நினைத்துப்‌ பார்த்தார்‌; 'பிரமன்‌ தேட 
அவனுக்குத்‌ தட்டுப்படாமல்‌ பெரியவனாக நின்றவன்‌ 
என்றோமே; அதற்குமேலும்‌ அவன்‌ பெருமை உண்டே; அதை 
மறக்கலாமா? நான்முகன்‌ தேடிய அந்தப்‌ பழங்காலத்திலே 
மாலும்‌ தேடினான்‌. அவனும்‌ அறியாமல்‌ பெரியவனாக நின்றவன்‌ 
அவன்‌' என்று நினைத்தவுடன்‌ , அவர்‌ சொல்லலானார்‌. 


முன்னம்‌ மால்‌ அறியா ஒருவன்‌. 

(சோதிலிங்கமாக நின்ற பழங்காலத்தில்‌ திருமால்‌ ௮றிய 
முடியாழல்‌ நின்ற ஒருவன்‌. 

ஒருவன்‌ - ஓஒப்பற்றவன்‌.) 
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அவன்‌ ஒருவன்‌. ஆனாலும்‌ ஆணும்‌ பெண்ணுமாகிய 
இரண்டு திருக்கோலம்‌ இணைந்த உருவமுடையவன்‌. தனித்‌ 
தனி இரண்டு பேராக இருந்தால்‌ இருவர்‌ என்று சொல்லலாம்‌. 
எம்பெருமானோ ஒரே, உருவத்தில்‌ இரு வேறு கோல 
இணைப்புடன்‌ விளங்குகிறான்‌. அவனும்‌ அவளுமாகிய 
ஒருவன்‌ அவன்‌. ஒருவன்‌ என்றும்‌ சொல்ல ஒண்ணாது; இருவர்‌ 
என்றும்‌ சொல்ல ஒண்ணாது. இரண்டையும்‌ கலந்து இருவன்‌ 
என்றால்‌ என்ன? ந்‌ 

கருவூர்ச்சித்தர்‌ புதிய சொல்‌ ஒன்றைப்‌ படைத்தார்‌. 
இருவன்‌ என்பதுதான்‌ அச்சொல்‌, அந்தப்‌ பெயரால்‌ 
இறைவனை விளிக்கிறார்‌. 

முன்னம்‌ மால்‌ அறியா ஒருவனாம்‌ இருவா! 

ஒருவன்‌, இருவன்‌ என்று சொன்னவுடன்‌ அவருக்கு 
எண்களின்‌ அடுக்கு நினைவுக்கு வந்தது. ஒன்று இரண்டு மூன்று 
நான்கு - இப்படி உள்ள எண்களை நினைத்தார்‌; இறைவனோடு 
தொடர்பு படுத்தினார்‌. ஒன்று - ஒருவன்‌ என்று சொன்னார்‌. 
இரண்டு - இருவன்‌ என்று பொருத்தினார்‌. மூன்று - முக்‌ 
கண்ணின்‌ நினைவு எழுந்தது. நான்கு - நான்கு தோள்களை 
நினைத்தார்‌; பாடினார்‌. 


ஒருவனாம்‌ இருவா! 
முக்கணா! நாற்பெருந்‌ தடந்தோள்‌ 
கன்னலே! 
(ஒப்பற்றவனாம்‌ இருவர்‌ கோலம்‌ ஒன்றாகியவனே!/ மூன்று! 
கண்களை உடையவனே! பெரிய விசாலமான நான்கு தோள்களை 
உடைய கரும்பு போன்றவனே! கன்னல்‌ கரும்பு.) 


ஒப்பற்றவனாகவும்‌ நான்முகனுக்கும்‌ திருமாலுக்கும்‌ 
அறிய ஒண்ணாதவனாகவும்‌ சிவசக்தி உருவனாகவும்‌ முக்கண்‌ 
மூர்த்தியாகவும்‌ நான்கு தோள்களை உடையவனாகவும்‌ நிற்கும்‌ 
இறைவன்‌, அடியார்க்கு எளியவனாக அவர்களுடைய சிறிய 
நெஞ்சிலும்‌ புகுந்து கோயில்‌ கொண்டு விளங்குகிறான்‌. சிவன்‌ 
அவர்களுடைய உள்ளத்தில்‌ இருப்பது எப்படித்‌ தெரிகிறது? 
அவர்களுக்கு உலகத்துப்‌ பொருள்களால்‌ உண்டாகாத இன்ப 
அநுபவம்‌ உண்டாகிறது. அதை எப்படிச்‌ சொல்வது? 
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கரும்பையும்‌ தேனையும்‌ இனிமைக்கு அளவு கோலாக 
வைத்துக்‌ கொண்ட உலகத்துக்கு அவற்றைச்‌ சொன்னால்தான்‌ 
விளங்கும்‌. இனிய பொருளுக்குத்‌ தாங்கள்‌ அறியாத 
ஒன்றைக்கூட மக்கள்‌ உவமையாகச்‌ சொல்வார்கள்‌. அந்தப்‌ 
பொருள்தான்‌ அமுதம்‌. இந்த எல்லாவற்றையும்‌ சொல்லி 
இறைவன்‌ இன்ப அநுபவப்‌ பொருளாக அடியவர்களுக்கு 
இருப்பதைச்‌ சொல்கிறார்‌ கருவூரார்‌. 


கன்னலே! தேனே! அமுதமே! கங்கை 
கொண்ட சோளேச்சுரத்‌ தானே! 


மிகப்‌ பெரிய இறைவன்‌ மிகச்‌ சிறியவர்களுக்கு 
எளியனாகி வந்து அவர்களால்‌ நுகரப்‌ பெறும்‌ பொருளாக 
நிற்கிறான்‌ என்பதை உணர்ந்தால்‌ அவனுடைய கருணையை 
நினைக்கவும்‌ அதனால்‌ உருகவும்‌ வழி உண்டாகும்‌. 


அன்னமாய்‌ விசும்பு பரந்துஅயன்‌ தேட 
அங்ஙனே பெரியநீ சிறிய 

என்னை ஆள்‌ விரும்பி என்மனம்‌ புகுந்த 
எளிமையை என்றும்நான்‌ மறக்கேன்‌; 

முன்னம்மால்‌ அறியா ஒருவனாம்‌ இருவா! 
முக்கணா! நாற்பெருந்‌ தடந்தோட்‌ 

கன்னலே! தேனே! அமுதமே! கங்கை 
கொண்டசோ ளேச்சுரத்‌ தானே! 


KX 


இனி என்ன கவலை? 


பெரிய கடல்‌ அது; அலை கொந்தளித்துச்‌ குமுறும்‌ 
கடல்‌, அதன்கண்‌ விழுந்தவர்கள மீண்டும்‌ கரையேறுவது 
என்பது இயலாத காரியம்‌. கடலில்‌ கையாற்றல்‌ உள்ள 
வரையில்‌ மிதக்கலாம்‌ என்றாலோ அக்கடலில்‌ உள்ள சுறாமீன்‌ 
முதலியவை சும்மா விடுமா? எப்படியோ தவித்து முயன்று 
மேலே ஒருவன்‌ மிதக்கிறான்‌. கடலில்‌ மிதந்து வரும்‌ கட்டை 
ஒன்றைப்‌ பற்றிக்கொண்டு இளைப்பாறுகிறான்‌. நல்ல வேளை 
யாக ஒரு தோணி அந்தப்‌ பக்கமாக வருகிறது. கையிளைத்துப்‌ 
போனவன்‌ கதறுகிறான்‌; உதவி வேண்டுமென்று கூவுகிறான்‌. 
அப்போது தோணியில்‌ உள்ளவர்கள்‌ இரங்கி அவனருகில்‌ வந்து 
அவனை ஏற்றிக்‌ கொள்கிறார்கள்‌. இனி அவனுக்குக்‌ கடலைப்‌. 
பற்றிய பயமே இல்லை. எப்படியாவது தோணி அவனைக்‌ 
கரையில்‌ சேர்த்துவிடும்‌. 

கடற்கரையில்‌ அவன்‌ ஏறினால்‌ போதுமா? அவன்‌ போக 
வேண்டிய வீடு கடற்கரையிலிருந்து நெடுந்தூரத்தில்‌ இருக்‌ 
கிறது. அதற்குப்‌ போகும்‌ வழி எளிதில்‌ கடந்து செல்லக்கூடியது 
அன்று. அந்த வழியில்‌ ஆறலை கள்வர்கள்‌ இருக்கிறார்கள்‌. 
வழிப்போவாரிடத்தில்‌ எவ்வளவு சிறிய பொருள்‌ இருந்தாலும்‌ 
விடமாட்டார்கள்‌; கைப்பற்றிக்‌ கொள்வார்கள்‌. அவர்களுக்குத்‌ 
தெரியாமல்‌ அந்த வழியைக்‌ கடக்க வேண்டும்‌; அல்லது 
அவர்களைத்‌ தன்னுடைய வலிமையாலே எதிர்த்து அடக்கி 
வென்று .மேலே செல்ல வேண்டும்‌. 


கடலிலே தத்தளித்தவன்‌ தோணியில்‌ ஏறிக்‌ கரையும்‌ 
ஏறிவிடுகிறான்‌. பிறகு உள்ள வழியில்‌ கள்வர்களோடு போராடி 
வென்று, போக வேண்டிய வீட்டையும்‌ அடைகிறான்‌. அந்த 
வீட்டுக்குத்‌ தலைவன்‌ கருணாமூர்த்தி யென்பதை அறிந்தே 
இத்துணை இடையூறுகளையும்‌ கடந்து சென்று சேர்கிறான்‌. 
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“இந்த வீட்டுக்குத்‌ தலைவனை எப்போது காண்போம்‌! 
எப்போது அவனுடைய அன்புக்கு ஆளாவோம்‌!' என்ற 
எண்ணம்‌ சிறிது அவனுக்குத்‌ தோன்றுகிறது. ஆனால்‌ அடுத்த 
கணமே மற்றோர்‌ எண்ணமும்‌ உண்டாகிறது. “நான்‌ கடலுக்கு 
அஞ்சினேன்‌. அதைத்‌ தாண்டிவிட்டேன்‌. கள்வருக்கு அஞ்சி 
னேன்‌. அவர்களை வென்றுவிட்டேன்‌. மீட்டும்‌ கடலாலும்‌ 
கள்வராலும்‌ எனக்குத்‌ துன்பம்‌ இல்லை. இன்பம்‌ கிடைக்குமா 
என்று ஏன்‌ ஏங்க வேண்டும்‌? துன்பத்தினின்றும்‌ விடுபட்டதே 
ஓர்‌ இன்பந்தானே? வீட்டுக்காரர்‌ என்னைப்‌ பார்ப்பதற்கு 
எவ்வளவு நாளானாலும்‌ குற்றம்‌ இல்லை. நான்‌ அவருள்ள 
இடத்துக்கு வந்துவிட்டேன்‌. என்னுடைய முயற்சியால்‌ எது 
செய்ய வேண்டுமோ, அதை நான்‌ முற்றும்‌ செய்துவிட்டேன்‌. 
இனி மேல்‌ எனக்குக்‌ கடமை இல்லை. வீட்டுக்காரர்‌ 
கடமைதான்‌ எஞ்சியிருக்றெது. அவர்‌ என்னைப்‌ பார்த்தால்‌ 
என்ன, பாராவிட்டால்‌ என்ன? எனக்கு அதைப்பற்றிக்‌ கவலை 
இல்லை. கவலைப்பட வேண்டிய நிலைகளைக்‌ கடந்து 
கவலையில்லா நிலத்துக்கு வந்துவிட்டேன்‌. '-இப்படி அவன்‌ 
நினைத்து இன்புறுகிறான்‌. 

x 


பர்வம்‌ புண்ணியம்‌ என்னும்‌ கடுமையான அலைகள்‌ 
அடிக்கின்றன. பாசமாகிய கடல்‌ விரிந்து பரந்து கிடக்கிறது. 
அதனிடையே சிக்கிய உயிர்‌ இரண்டு வினைகளாகிற அலை 
களிடையே அலைப்புண்டு எப்போதும்‌ சுழன்று கொண்டே 
இருக்கிறது. பாச நீக்கமாகிய கரையைச்‌ சேர்வதற்கு அடியார்‌ 
கூட்டமாகிய தோணி கிடைத்தால்‌ ஏறிக்‌ கொள்ளலாம்‌. அந்தத்‌ 
தோணி கிடைக்கிறது. குரு என்ற தோணிக்காரன்‌, தோணியில்‌ 
ஏற்றிக்‌ கொள்கிறான்‌. இருவினையாகிய கடலைக்‌ கடந்து 
இருவினையொப்பாகிய கரையை அடைகிறான்‌. ஐம்‌ பொறி 
களாகிய கள்வர்கள்‌ ஞானமென்னும்‌ செல்வத்தைக்‌ கவரப்‌ 
பார்க்கிறார்கள்‌. அவர்களை ஒறுத்து இந்திரிய நிக்கிரகம்‌ 
என்னும்‌ வெற்றியைப்‌ பெற்று மலபரிபாகம்‌ அடைந்து பின்பு 
சத்திநிபாதம்‌ என்ற நிலையை அடைகிறான்‌. இறைவனுடைய 
அருளினிடத்தே ஒன்றும்‌ முயற்சியில்‌ அவனுடைய திருவடியை 
அடைந்து பற்றிக்கொள்கிறான்‌. 
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////சமும்‌ இந்திரியங்களும்‌ உயிர்களைப்‌ பிறவிக்‌ கடலில்‌ 
ஆழ்த்திப்‌ பலவிதமான துன்பங்களை அடையச்‌ செய்கின்றன. 
அவற்றின்‌ வலிமை யொழிந்தால்‌ இறைவன்‌ திருவருளநுபவம்‌ 
உண்டாகியது. அந்த அருளநுபவம்‌ பெற்றவர்களுக்கு, இந்த 
உடம்போடு வாழ்ந்தாலும்‌ அச்சம்‌ இருப்பதில்லை. எல்லாப்‌ 
பற்றையும்‌ விட்டுச்‌ சிறந்த பற்றுக்‌ கோடாகிய இறைவன்‌ 
திருவடியைப்‌ பற்றிக்‌ கொண்டமையால்‌, இந்த உடம்பு 
எவ்வளவு நாளைக்கு இருந்தாலும்‌ அவர்களுக்குக்‌ கவலை 
உண்டாவதில்லை. “இனி நமக்கு என்று விடுதலைகிடைக்கும்‌ 
என்ற கவலை இல்லை.: மரணம்‌ வருமே என்ற துக்கமும்‌ 
இல்லை” என்ற பெருமித நிலையில்‌ அவர்கள்‌ இருப்பார்கள்‌. 


“சந்ததமும்‌ வேதமொழி யாதொன்று பற்றினது 
தான்வந்து முற்றும்‌ எனலால்‌ 
சகமீ திருந்தாலும்‌ மரணம்‌ உண்‌ டென்பதைச்‌ 
சதாநிஷ்டர்‌ நினைவதில்லை”” 
என்பது தாயுமானவர்வாக்கு. 


கருவூர்த்‌ தேவர்‌ இந்த நிலையில்‌ இருந்து பாடுகிறார்‌. 
நான்‌ கடுமையாகிய இருவினை அலை வீசும்‌ பாசக்‌ கட்லைக்‌ 
கடந்துவிட்டேன்‌. ஐம்பொறிகளாகிய கள்வரை ஓட்டி 
(விட்டேன்‌. இறைவனே, உன்னுடைய திருவடியிரண்டையும்‌ 
எப்படி அடைய வேண்டுமோ, அப்படி அடைந்து விட்டேன்‌. 
இனிமேல்‌, நீ அருள்‌ செய்‌; அன்றி அருள்‌ செய்யாமற்‌ போ. 
அதைப்பற்றி எனக்குக்‌ கவலை இல்லை" என்று பாடுகிறார்‌. 


கடுவினைப்‌ பாசக்‌ கடல்கடந்து ஐவர்‌ 
கள்ளரை மெள்ளவே துரந்துஉன்‌ 
அடியிணை இரண்டும்‌ அடையுமாறு அடைந்தேன்‌; 
அருள்செய்வாய்‌, அருள்செயாது ஒழிவாய்‌, 
(கடுமையான இருவினைகளோடு கூடிய பாசமாகிய கடலைக்‌ 
கடந்து ஐந்து பொறிகளாகிய கள்வரை மெல்ல மெல்ல ஓட்டி 
உன்னுடைய திருவடிகள்‌ இரண்டையும்‌ அடையும்‌ முறையில்‌ 
அடைந்தேன்‌; இனி நீ அருள்‌ செய்வாயானாலும்‌ அருள்‌ செய்யாமல்‌ 
இருந்தாலும்‌ அதைப்‌ பற்றி நான்‌ கவலையுறவில்லை, 
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ஜவர்‌ என்றது ஐம்பொறிகளை, துரந்து - ஓட்டி, 
அடியிணை என்பது அடிகள்‌ என்னும்‌ துணையாய்‌ நின்றது.) 


இறைவன்‌ நிச்சயமாக அருள்செய்வான்‌ என்ற உறுதி 
யுடையவர்‌ கருவூர்த்‌ தேவர்‌. இனிமேல்‌ அருள்‌ செய்வது அவன்‌ 
கடமை; அதைப்‌ பற்றி நாம்‌ கவலைப்படவேண்டியதில்லை” 
என்னும்‌ மன நிலையோடு பாடுகிறார்‌. 


“கதன்கடன்‌ அடியேனையும்‌ தாங்குதல்‌ 
என்க டன்பணி செய்து கிடப்பதே?” 


என்று அப்பர்‌ சுவாமிகளும்‌ அருளினார்‌. பொறிகளைக்‌ கள்வர்‌ 
என்று சொல்வது மரபு. என்றேனும்‌ நல்லறிவு தோன்றினாலும்‌ 
அது தொழிற்படாமல்‌ இருக்கும்படி இழுத்துக்‌ குலைப்பதனால்‌ 
அவ்வாறு கூறுவர்‌. 


இந்த நினைவு கருவூர்த்‌ தேவருக்குத்‌ திருப்பூவணம்‌ 
என்னும்‌ தலத்தில்‌ உண்டாயிற்று. வையையாற்றங்கரையில்‌ 
உள்ள தலம்‌ அது. அந்த ஊரைப்பற்றிச்‌ சொல்கிறார்‌. 


இறைவனுடைய அருள்‌ விளக்கம்‌ மலிந்த அந்த ஊரில்‌ 
செல்வம்‌ வளர்கிறது. எங்கே பார்த்தாலும்‌ மிக உயர்ந்த 
மாடங்கள்‌ உள்ளன. அந்த மாடங்களில்‌ இரவு பகல்‌ இல்லாமல்‌ 
ஒளி நின்று நிலவுகிறது. இரவு நேரங்களில்‌ கண்ணைப்‌ 
பறிக்கும்‌ நிலை விளக்குகள்‌ பல ஒளிவிடுகின்றன. வீடு 
எங்கணும்‌ காற்றோட்டத்துக்காகப்‌ பல சாளரங்கள்‌ வைத்திருக்‌ 
கிறார்கள்‌. அவற்றின்‌ வழியே உள்ளே உள்ள விளக்குகளின்‌ ஒளி 
புறத்தே வீசுகின்றது. சாளரங்களின்‌ பக்கத்தில்‌ விளக்குகள்‌ 
கிடந்து இலங்குகின்றன. இப்படி ஒளியும்‌ உயர்வும்‌ உள்ள 
மாடங்கள்‌ பல பண்டங்களை விற்கும்‌ அங்காடி வீதிகளில்‌ 
ஓங்கி நிற்கின்றன. அந்த ஆவண வீதி பூவண நகரின்‌ செல்வச்‌ 
சிறப்பைக்‌ காட்டுகிறது. அத்தகைய பொருள்‌ வளம்‌ சிறக்கும்‌ 
நகரில்‌ அருள்‌ வளமும்‌ கொழிக்கும்‌ வண்ணம்‌ எம்பெருமான்‌ 
கோயில்‌ கொண்டு எழுந்தருளியிருக்கிறான்‌. 


நெடுநிலை மாடத்து இரவுஇருள்‌ கிழிக்க 
நிலைவிளக்கு அலகில்சா லேகப்‌ 

புடைகிடந்‌ திலங்கும்‌ ஆவண வீதிப்‌ 
பூவணம்‌ கோயில்கொண்‌ டாயே. 
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(உயர்ந்த பல நிலைகளையுடைய மாடங்களில்‌ இரவில்‌ 
இருளைக்‌ கிழித்துக்‌ கொண்டு ஒளி பரவும்படியாக நிலை விளக்குகள்‌ 
கணக்கற்ற சாளரங்களின்‌ பக்கத்திலே இருந்து விளங்கும்‌ ஆவண 
வீதிகளையுடைய திருப்பூவணத்தில்‌ கோயில்கொண்டு எழுந்தருளி 
இருப்பவனே/ 

நிலை - அடுக்கு; எழு நிலை மாடம்‌ என்பது போன்றது. அலகு - 
கணக்கு. சாலேகம்‌ - சாளரம்‌. புடை - அருகில்‌. ஆவண வீதி - 
கடைத்தெரு. ) 

இறைவனை அடைய வேண்டிய முறைப்படி அடைந்த 
வர்களுக்கு, மேற்கொண்டு எல்லாம்‌ அவன்‌ செயல்‌ என்ற 
உறுதி அமைந்து விடுவதால்‌ அவர்களுக்குக்‌ கவலை இருப்ப 
தில்லை. அவனடியைப்‌ பற்றிக்‌ கிடந்தால்‌ மற்றப்‌ பொருள்‌ 
களால்‌ வரும்‌ கவலை மாத்திரம்‌ அன்று; அவன்‌ அருள்வானோ, 
அருளாதொழிவானோ என்ற கவலைக்கும்‌ இடம்‌ இல்லை. 

“தனக்குவமை இல்லாதான்‌ தாள்சேர்ந்தார்க்‌ கல்லால்‌ 

மனக்கவலை மாற்றல்‌ அரிது”” 
என்ற திருக்குறள்‌ மனக்கவலைக்கு மாற்று இறைவன்‌ 
திருத்தாளைப்‌ பற்றுதல்‌ என்பதைச்‌ சொல்கிறது. 


கடுவினைப்‌ பாசக்‌ கடல்கடந்து ஐவர்‌ 

கள்ளரை மெள்ளவே துரந்துஉன்‌ 
அடியிணை இரண்டும்‌ அடையுமாறு அடைந்தேன்‌ 

அருள்செய்வாய்‌, அருள்‌ செயாது ஒழிவாய்‌; 
நெடுநிலை மாடத்து இரவுஇருள்‌ கிழிக்க 

நிலைவிளக்கு அலகில்சா லேகப்‌ 
புடைகிடந்து இலங்கும்‌ ஆவண வீதிப்‌ 

பூவணம்‌ கோயில்கொண்‌ டாயே! 

இப்பாசுரம்‌ கருவூர்த்தேவர்‌ திருவிசைப்பாவில்‌ திருப்‌ 
பூவணப்‌ பதிகத்தில்‌ ஐந்தாவதாக அமைந்திருப்பது. 
ஸ்‌ 
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சோழ அரசர்களில்‌ பிற்காலத்தில்‌ மிகச்‌ சிறந்த 
நிலையில்‌ வாழ்ந்தவன்‌ முதலாம்‌ இராசராச சோழன்‌. 
அவனுடைய வீரமும்‌ ஈரமும்‌ வெற்றியையும்‌ புண்ணியத்தையும்‌ 
அவனுக்குக்‌ காணியாக்கின. நாலு திசையிலும்‌ தன்னுடைய 
வீரத்தினால்‌ வெற்றியை நிறுவிய அவன்‌ தஞ்சையில்‌ 
இறைவனுக்கு ஒரு பெரிய கோயிலை எடுப்பித்தான்‌. அது 
இன்றும்‌ வானுற ஓங்கி நிற்கிறது. அதற்கு இராசராசேச்சுரம்‌ 
என்ற பெயர்‌ உண்டாயிற்று. தன்னுடைய வெற்றி மிடுக்கினால்‌ 
அவன்‌ செருக்கு அடையவில்லை. இறைவனுக்குத்‌ திருக்‌ 
கோயில்‌ எடுத்து வழிபட்டான்‌. அவன்‌ காலத்தில்‌ கருவூர்த்‌ 
தேவர்‌ வாழ்ந்து வந்தார்‌. அவரைப்‌ பற்றிய கதை ஒன்று கர்ண 
பரம்பரையாக வழங்கி வருகிறது. 


இராசராசசோழன்‌ வடக்கேயிருந்து பெரிய லிங்கத்தைக்‌ 
கொணர்ந்து பிரதிஷ்டை செய்ய எண்ணினான்‌. கோயிலும்‌ 
பெரியது; அதில்‌ எழுந்தருளியிருக்கும்‌ சிவலிங்கப்‌ பெருமானும்‌ 
பெரியவர்‌. அவருக்குப்‌ பெருவுடையார்‌ என்றும்‌ பிருகதீசுவரர்‌ 
என்றும்‌ திருநாமம்‌ வழங்கும்‌. அவ்வளவு பெரிய லிங்கத்தைப்‌ 
பிரதிஷ்டை செய்யும்போது அஷ்டபந்தன மருந்து வைத்து 
நிறுவினார்களாம்‌. அது சரியாகப்‌ பொருந்தவில்லையாம்‌. 
எத்தனையோ ஆர்வத்தோடு அப்பெருமானை நிறுவ எண்ணிய 
அரசனுக்கு இப்போது கவலை உண்டாகிவிட்டது. என்ன 
என்னவோ செய்து பார்த்தும்‌ மருந்து பிடிக்கவில்லை. 
அப்போது கருவூர்ச்‌ சித்தருக்கு இந்தச்‌ செய்தி தெரியவந்தது. 
அவர்‌ திருக்கோயிலுக்கு வந்தார்‌. தாம்பூலம்‌ தரித்து அந்த 
எச்சிலை மருந்து வைத்த இடத்தில்‌ துப்பினார்‌. மருந்து 
பிடித்துக்கொண்டது; சிவலிங்கப்‌ பெருமான்‌ அசைய 
வில்லை. 


நெஞ்சக்‌ கோயில்‌ 149 


இந்தக்‌ கதை உண்மையானாலும்‌ அன்றானாலும்‌ 
இராசராச சோழன்‌ தஞ்சைத்‌ திருக்கோயிலை எடுத்தபோது 
அவனுக்கு உறுதுணையாக இருந்து கருவூர்ச்சித்தர்‌ உதவினார்‌ 
என்ற செய்தியை இதிலிருந்து எடுத்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. மூவர்‌ 
காலத்துக்குப்‌ பின்னால்‌ எழுந்த கோயிலாதலின்‌ அதற்குத்‌ 
தேவாரப்‌ பாடல்‌ அமையவில்லை. ஆயினும்‌ தக்க பெரியாரின்‌ 
பாடல்‌ வேண்டும்‌ என்று விரும்பினான்‌ அரசன்‌. கருவூர்த்தேவர்‌ 
தம்‌ கண்முன்‌ எழும்பிய அத்திருக்கோயிலைப்‌ பாடினார்‌. 
திருவிசைப்பாவில்‌ அவர்‌ பாடிய பதினொரு திருப்பாடல்கள்‌ 
உள்ளன. 


கருவூரார்‌ தாம்‌ பச்சிலை தின்று சித்த நிலை பெற்றதை 
அப்பதிகத்தின்‌ இறுதிப்‌ பாசுரத்தில்‌ சொல்கிறார்‌. 


அருமருந்‌ தருந்தி அல்லல்தீர்‌ கருவூர்‌ 
அறைந்தசொல்‌ மாலையீ ரைந்தின்‌ 

பொருள்மருந்‌ துடையோர்‌ சிவபதம்‌ என்னும்‌ 
பொன்னெடுங்‌ குன்றுடை யோரே 


என்பது அப்பகுதி. 
அப்பதிகத்தில்‌ ஒரு பாசுரத்தை இங்கே பார்க்கலாம்‌. 
ஸ்‌ 


தஞ்சை சோழ ராசதானியாதலின்‌ மிகப்பெரியது. 
பலவகையான மாடங்களும்‌ மாளிகைகளும்‌ நிரம்பியது. 
கலைஞர்களும்‌ கவிஞர்களும்‌ குழுமித்‌ தங்கள்‌ ஆற்றலைக்‌ 
காட்டிப்‌ பரிசு பெற்றுக்‌ களிக்கும்‌ இடம்‌ அது. அங்கங்கே நடம்‌ 
பயிலும்‌ மகளிர்‌ பலர்‌ வாழ்ந்தனர்‌. அதற்கு ஏற்ற சிறந்த நாடக 
சாலைகள்‌ நகரத்தில்‌ இருந்தன. மிகப்பெரிய சாலைகள்‌ இவை. 
பார்த்தால்‌ குன்று போல்‌ ஓங்கி நின்றன. அழகிய மயிலைப்‌ 
போன்ற மங்கையர்‌ புருவத்தின்‌ அசைப்பிலும்‌ கண்‌ 
பார்வையிலும்‌ பல்வகைக்‌ குறிப்புகளைக்‌ காட்டி நடனம்‌ 
செய்தனர்‌. 

மதில்‌ சூழ்ந்த மாநகரமாகிய தஞ்சையில்‌ இத்தகைய நாடக 
சாலைகள்‌ பல இருந்ததைக்‌ கண்டவர்‌ கருவூர்த்தேவா. அந்‌ 
நகரினிடையே விளங்குவது இராசராசேச்சுரமாகிய திருக்கோயில்‌. 
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மின்னெடும்‌ புருவத்து இளமயில்‌ அனையார்‌ 
விலங்கல்செய்‌ நாடக சாலை 

இன்னடம்‌ பயிலும்‌ இஞ்சிசூழ்‌ தஞ்சை 
இராசரா சேச்சுரத்து இவர்க்கே. 

(மின்னுகின்ற நீண்ட புருவம்‌. விலங்கல்செய்‌ - மலையின்‌ 
தோற்றத்தைச்‌ செய்கின்ற. இன்னடம்‌ - இனிய நடனம்‌. பயிலும்‌ 
தஞ்சை, இஞ்சிகும்‌ தஞ்சை என்று கூட்டவேண்டும்‌. இஞ்சி - மதில்‌. 
தம்முடைய மனத்தில்‌ எப்போதும்‌ இருப்பவராதலின்‌ ௮ணிமைச்‌ சுட்டாக 
'இவர்க்கே ' என்றார்‌.) 

Kk 


சிவபெருமானுடைய பெருமைகள்‌ பல. வரம்பிலா 
ஆற்றல்‌, வரம்பிலா அறிவு முதலியவற்றை உடையவன்‌ அவன்‌. 
மனத்துக்கும்‌ வாக்குக்கும்‌ எட்டாதவன்‌. பொறிகளால்‌ 
உணரமாட்டாதவன்‌. வேதமும்‌ காணாத பெருமான்‌. இப்படி 
யெல்லாம்‌ அவனுடைய அருமைப்பாட்டைச்‌ சொல்லிக்‌ 
கொண்டே போனால்‌ கேட்பவர்களுக்கு வியப்புத்தோன்றும்‌. 
சில சமயங்களில்‌ அச்சமும்‌ தோன்றும்‌, 'நமக்கும்‌ அவனுக்கும்‌ 
எத்துணைத்‌ தூரம்‌!” என்ற மலைப்பும்‌ உண்டாகும்‌. 

4 இந்த மலைப்பை மாற்றி இறைவனிடத்தில்‌ நம்பிக்கை 
யும்‌ பக்தியும்‌ உண்டாகும்படி செய்பவை பக்திச்‌ சிறப்பினால்‌ 
அவனுடைய அருளநுபவத்தைப்‌ பெற்றவர்களின்‌ திருவாக்கு 
கள்‌. 'இவ்வளவு பெரியவனாக இருந்தாலும்‌ நம்‌ போன்றவர்‌ 
களுக்கு அருள்‌ செய்யும்‌ கருணையை உடையவன்‌' என்பதை 
அவர்கள்‌ வற்புறுத்திச்‌ சொல்வார்கள்‌. நமக்குப்‌ பயன்‌ 
கிடைக்கும்‌ என்ற நம்பிக்கையிருந்தால்தான்‌ மக்கள்‌ ஒரு 
பொருளை அணுகுவார்கள்‌. இறைவனுடைய கருணை நமக்குக்‌ 
கிடைக்கும்‌ என்று கூறுவதனால்‌ நம்முடைய மனத்தை 
இறைவன்பாற்‌ செலுத்த வழி வகுக்கிறார்கள்‌ பெரியவர்கள்‌. 
அவர்கள்‌ அதோடு நிற்பதில்லை. 

படித்து வேலையில்லாமல்‌ அல்லலுறும்‌: இளைஞனைப்‌ 
பார்த்து முயற்சியையுடைய ஒருவர்‌, ''நானும்‌ உன்னைப்‌ 
போலத்தான்‌ இருந்தேன்‌. வேலைக்குப்‌ போகும்போது எனக்கு 
இருபது ரூபாய்தான்‌ சம்பளம்‌. இப்போது இரண்டாயிர ரூபாய்‌ 
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கிடைக்கிறது. நீயும்‌ முயற்சி செய்‌'' என்று தூண்டுவதுபோல 
அருளநுபவம்‌ பெற்ற பெரியோர்களும்‌ பேசுகிறார்கள்‌. ““நான்‌ 
மிக மிக இழிந்த நிலையில்‌ இருந்தேன்‌. இறைவன்‌ கருணை 
மிகுதியால்‌ என்னை ஆட்கொண்டான்‌'' என்று தம்முடைய 
சொந்த அநுபவத்தைச்‌ சொல்லும்போது நமக்குப்‌ பின்னும்‌ 
நம்பிக்கை இறுகுகிறது; இறைவன்‌ அருளை நாமும்‌ 
பெற முடியும்‌ என்ற உண்மை புலப்படுகிறது. அது அழுத்த 
மாகப்‌ பதிந்தவுடன்‌ நாமும்‌ பக்தி பண்ணத்‌ தொடங்கு 
கிறோம்‌. 


அந்த முறையில்‌ கருவூர்த்தேவர்‌ பெருவுடையார்‌ தமக்கு 
அருள்‌ செய்த கருணையை எடுத்துச்‌ சொல்கிறார்‌. அவன்‌ 
மிகமிகப்‌ பெரியவனாக இருந்தும்‌ தமக்கு எளியவனாக வந்து 
ஆண்ட கருணையைச்‌ சொல்லி உருகுகிறார்‌. 


தமக்கு அருள்‌ செய்ததை மாத்திரம்‌ சொன்னால்‌ போதாது 
என்று தோன்றுகிறது. ‘அவன்‌ இப்படி எல்லோருக்குமே 
எளியவனாகி வருபவன்‌ போலும்‌!' என்ற எண்ணம்‌ நமக்குத்‌ 
தோன்றும்‌ அல்லவா? உண்மை அது அன்று. 


“எல்லோருக்கும்‌ எளிதில்‌ கிடைப்பது அன்று அவனது 
அருள்‌. அதைப்‌ பெறுவதற்காக ஆற்றலாலும்‌ அறிவினாலும்‌ 
பொருளாலும்‌ முயற்சியினாலும்‌ பெரியவர்கள்‌ பலர்‌ ஏங்கிக்‌ 
கிடக்கிறார்கள்‌. ஒரு நாள்‌ அல்ல, இரண்டு நாள்‌ அல்ல; 
எத்தனையோ காலம்‌ அவர்கள்‌ தொண்டு புரிந்து, இறைவன்‌ 
திருவருள்‌ கிடைக்கவில்லையே என்று ஏம்பலிக்கிறார்கள்‌; 
பன்னெடுங்காலம்‌ பணிசெய்து கிடக்கிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ இன்று 
நேற்று அன்பர்களானவர்கள்‌ அல்ல; மிகப்‌ பழையவர்கள்‌. 
அவர்களுக்கு இன்னும்‌ இறைவன்‌ அருள்‌ கிட்டவில்லை. 
ஆனால்‌ எனக்கு அவன்‌ எளியனானான்‌. என்‌ மனமாகிய 
கோயிலிலே புகுந்து வீற்றிருக்கிறான்‌ - என்‌ மனம்‌ ஏதோ 
குறுகிய குகை என்று நினைத்திருந்தேன்‌. இப்போதுதான்‌ 
தெரிகிறது அதன்‌ பெருமை. மிகப்‌ பெரிய இராசராசேச்சுரத்து 
ஈசன்‌ எழுந்தருளுவதற்கு ஏற்ற நெடுங்‌ கோயில்‌ அல்லவா இது? 
இந்த மனத்தை நெடுங்கோயிலாக்கியதும்‌ அவன்தான்‌. 
அவனுடைய எளிமையை என்னவென்று சொல்வேன்‌! 
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பன்னெடுங்‌ காலம்‌ பணிசெய்து பழையோர்‌ 
தாம்பலர்‌ ஏம்பலித்‌ திருக்க 

என்நெடுங்‌ கோயில்‌ நெஞ்சுவீற்‌ றிருந்த 
எளிமையை என்றும்நான்‌ மறக்கேன்‌; 

மின்னெடும்‌ புருவத்து இளமயில்‌ அனையார்‌ 
விலங்கல்செய்‌ நாடக சாலை 

இன்னடம்‌ பயிலும்‌ இஞ்சிசூழ்‌ தஞ்சை 
இராசரா சேச்சுரத்‌ திவர்க்கே. 

(பணி - தொண்டு. ஏம்பலித்து - ஏங்கி, நெடுங்கோயிலாகிய 
நெஞ்சு. மறக்கேன்‌- மறக்கமாட்டேன்‌. இராசராசேச்சுரத்தில்‌ உள்ள 
இவருக்குப்‌ பணிசெய்து ஏம்பலித்திருக்க என்று கூட்ட வேண்டும்‌. 

பழையவர்கள்‌ பல காலம்‌ பணி செய்து ஏங்கி நிற்க 
என்று சொன்னதனால்‌, 'நான்‌ மிகப்‌ புதியவன்‌; சில காலமே 
இறைவனை அறிவேன்‌; பணி செய்யும்‌ ஆற்றல்‌ இல்லாதவன்‌" 
என்று தம்‌ சிறுமையை உய்த்துணர வைத்தார்‌. 

'பெருவுடையாருக்குப்‌ பெருமை மற்றவற்றால்‌ அமைவது 
அன்று; அவன்‌ தகுதியில்லாத எனக்கும்‌ எளியனாகி வந்து 
அருள்‌ செய்தானே, அதுதான்‌ சிறந்த பெருமை” என்ற கருத்தை 
இந்தப்‌ பாடல்‌ புலப்படுத்துகிறது. 

திருவிசைப்பாவில்‌ 76-ஆவதாகிய தஞ்சை 
இராசராசேச்சுரப்‌ பதிகத்தில்‌ 8-ஆம்‌ திருப்பாசுரம்‌ இது. 

ரூ 


பொய்கையும்‌ புனலும்‌ 


ஏங்கும்‌ மழை பெய்து நீர்‌ தேங்கியிருக்கிறது. ஆற்றில்‌ 
செக்கச்‌ செவேலென்று புதுவெள்ளம்‌ வருகிறது. அதோ ஒரு 
பொய்கை நிறைந்து வழிகிறது. அந்த நீரும்‌ கலங்கலாகத்தான்‌ 
இருக்கிறது. 

புதிய நீர்‌ வந்தால்‌ அது இப்படிக்‌ கலங்கலாக 
இருப்பதேன்‌? மண்ணை அரித்துக்‌ கொண்டு வரும்‌ நீரில்‌ அந்த 
மண்‌ கலப்பதனால்‌ நீர்‌ கலங்குகிறது. ஆழமான நீரை எவ்வளவு 
கலக்கினாலும்‌ அது கலங்காது. நீரில்‌ வேறு ஒன்றும்‌ கலக்காத 
வரையில்‌ அதற்குக்‌ கலக்கம்‌ இல்லை. மழை பெய்யும்போது 
மண்‌ கலப்பதனால்‌ நீர்‌ மண்ணின்‌ இயல்பையும்‌ ஏற்று நிறமும்‌ 
சுவையும்‌ மணமும்‌ மாறி நிற்கிறது. 

“நிலத்தியல்பால்‌ நீர்திரிந்‌ தற்றாகும்‌” 
என்ற குறளில்‌ இந்தச்‌ செய்தி வருகிறது. 

ஆற்றிலே கலங்கிய நீர்‌ வந்தால்‌ அதை எடுத்துத்‌ தெளிய 
வைக்கவேண்டும்‌. குளத்திலே கலங்கிய நீர்‌ இருந்தால்‌ சில 
காலம்‌ அப்படியே இருக்கும்‌; வரவரத்‌ தெளிந்துவிடும்‌. நீரில்‌ 
கலந்திருந்த மண்‌ மெல்ல மெல்லக்‌ &8ழே போய்ப்‌ படிந்து 
விடும்போது நீர்‌ தெளிகிறது. அது வரையில்‌ நீரோடும்‌ கலந்து 
தனியே தெரியாமல்‌ இருந்த மண்‌, தெளிந்தபோது கழே 
படிந்துவிடுகிறது. அப்போது நீரின்‌ தெளிவால்‌ &ழே படிந்த 
மண்‌ நன்றாகத்‌ தெரிகிறது. 

தண்ணீர்‌ கலங்கியிருந்தபோது அதில்‌ மண்‌ கலந்‌ 
இருப்பதை யாரும்‌ நினைத்துப்‌ பார்க்கிறதில்லை. மழையினால்‌ 
புறத்திலுள்ள மண்‌ நீரோடு கலந்து வந்துவிடுகிறது. 


154 கி. வா. ஜ-வின்‌ திருமுறை மலர்கள்‌-3 


நீர்‌ தெளிகின்றபோது அந்த மண்‌ வேறு எங்கும்‌ 
போகாமல்‌ அந்த நீருக்கு அடியிலேதான்‌ கிடக்கிறது. 


இறைவன்‌ மக்கள்‌ நெஞ்சத்திலே இருக்கிறான்‌. அங்கே 
அவன்‌ எப்படியோ புகுந்துகொண்டான்‌. அவனுடைய கருணை 
மழைதான்‌ அதற்குக்‌ காரணம்‌. ஆனால்‌ நெஞ்சிலே தெளி 
வில்லாமையால்‌ இறைவன்‌ உள்ளமாகிய தாமரையில்‌ எழுந்‌ 
தருளியிருக்கிறான்‌ என்பதை உணர முடிவதில்லை. 


பக்தியுண்டாகி அறிவு சிறந்து ஒருவனுக்குத்‌ தெளிவு 
ஏற்படுகிறது. அப்போது தன்‌ நெஞ்சிலே இறைவன்‌ கோயில்‌ 
கொண்டிருப்பதை அவன்‌ உணர்கிறான்‌. அதுகாறும்‌ இறைவன்‌ 
அவ்விடத்தில்‌ கலந்திருந்தாலும்‌, தெளிவின்மையால்‌ அவன்‌ 
இருப்பது புலனாகவில்லை. இப்போது கலக்கமின்றி 
தெளித்தமையால்‌ இறைவன்‌ தன்‌ நெஞ்சிற்‌ புகுந்து நிற்றலை 
உணர்கிறான்‌. 

கருவூர்த்‌ தேவர்‌ பக்தர்களுடைய, அநுபவமாகிய இதைச்‌ 
சொல்கிறார்‌; ஓர்‌ அன்பர்‌ இறைவனைத்‌ துதிப்பதாக வைத்துச்‌ 
சொல்கிறார்‌. 


கலஙகல்‌அம்‌ பொய்கைப்‌ புனல்தெளி விடத்துக்‌ 

கலந்தமண்‌ இடைக்கிடந்‌ தாங்கு 

நலங்கலந்து, அடியேன்‌ சிந்தையுள்‌ புகுந்த 

நம்பனே! 

(கலங்கலையுடைய அழகிய பொய்கையிலுள்ள நீரானது 
தெளியும்‌ காலத்தில்‌ அதில்‌ கலந்திருந்த மண்‌ அவ்விடத்தில்‌ தனியே 
தொற்றிக்‌ கிடந்ததுபோல, அருளாகிய நலத்தோடு கலந்து 
அடியேனுடைய நெஞ்சில்‌ புகுந்த இறைவனே/ 

௮ம்‌-௮ழகிய, இடை-இடம்‌, கிடந்தாங்கு-கிடந்ததுபோல. 
நம்பன்‌-௮டியவர்களுடைய விருப்பத்துக்கு உரியவன்‌. ) 

இறைவன்‌ புதிதாகச்‌ சிந்தையுட்‌ புகவில்லை. அவன்‌ 
எப்போதும்‌ அதனூடே இருக்கிறான்‌. ஆனால்‌ அவன்‌ இருப்பது 
மற்றச்‌ சமயங்களில்‌ தெரிவதில்லை. சிந்தை தெளிந்தபோது 
தெரிவதால்‌ அப்போது புகுந்ததுபோலத்‌ தோன்றுகிறது. மண்‌ 
முன்பு கலந்திருந்தது; பின்‌ ழே படிந்து தோன்றியதே ஒழியப்‌ 
புதிதாகப்‌ புகவில்லை. இறைவன்‌ புகுந்ததும்‌ அத்தகையதுதான்‌. 
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கருவூர்த்தேவர்‌ இறைவனிடம்‌ ஆழ்ந்த அன்பு உடையவர்‌. 
அவரை மற்றவர்கள்‌ பார்த்தால்‌, ''இவருடைய. அன்பு எவ்வளவு 
சிறந்தது!'' என்று வியப்படைவார்கள்‌. அவரோ மற்ற அன்பர்‌ 
களைப்‌ பார்த்து ''ஆ! எத்தனை அன்பு இவருக்கு!” என்று 
வியப்பவர்‌. தமக்கு அவர்களைப்‌ போன்ற அன்பு இல்லையே 
என்று ஏங்குவார்‌. இந்த இயல்பு எல்லா அன்பர்களிடத்திலும்‌ 
காண்பதற்குரியதே. 


தம்முடைய அநுபவத்தால்‌ உணர்ந்ததை, ''இது என்‌ 
அநுபவம்‌'' என்று சொல்ல அவருக்குத்‌ தோன்றவில்லை. 
“இப்படியெல்லாம்‌ அன்பர்கள்‌ அநுபவிக்கறொர்கள்‌'' என்று 
மற்ற அன்பர்களைக்‌ காட்டுகிறார்‌. அவர்கள்‌ இறைவனை 
அணுகி உருகுவதை எண்ணி எண்ணி இன்புறுகிறார்‌. நமக்கும்‌ 
சொல்கிறார்‌. இறைவன்‌ தம்‌ சிந்தையுட்‌ புகுந்ததைத்‌ தெளிந்த 
சிந்தையோடு கண்டு, அந்த அநுபவத்தை அவர்கள்‌ சொல்வ 
தாகத்சதொடங்கியவர்‌ மேலும்‌ சொல்கிறார்‌. 


ரு 


உண்மையான பக்தர்கள்‌, ''நான்‌ பக்தி செய்தேன்‌; 
அதனால்‌ இறைவன்‌ என்னை ஆண்டுகொண்டான்‌'' என்று 
சொல்லமாட்டார்கள்‌. ''ஒன்றுக்கும்‌ பற்றாத நாயேனையும்‌ 
அவன்‌ தன்‌ கருணையினால்‌ ஆட்கொண்டான்‌'' என்றுதான்‌ 
சொல்வார்கள்‌. கருவூர்ச்சித்தர்‌ நமக்குக்‌ காட்டுகிற பக்தர்‌ என்ன 
சொல்லுகிறார்‌ தெரியுமா? ''நான்‌ பெரிய வம்புக்‌ காரனாக 
இருந்தேனே; என்னுடைய அறிவிலே புகுந்து இறைவன்‌ 
நிற்றொன்‌'' என்கிறார்‌. இறைவன்‌ சந்நிதானத்தில்‌ நின்று, 
''ஆண்டவனே, பொய்கையில்‌ நீர்‌ தெளிந்தபோது மண்‌ 
தோன்றியதுபோல, என்‌ சிந்தை தெளிந்தபோது உன்னைக்‌ 
காணச்செய்தாயே; அப்படித்‌ தெளிந்ததற்குக்‌ காரணமான 
முயற்சியை நான்‌ செய்யவில்லை. நான்‌ வம்புகளிலே சிக்கிக்‌ 
கலங்கி நின்றவன்‌. என்‌ அறிவிலே கலந்து அதைத்‌ தெளியச்‌ 
செய்தவனும்‌ நீதான்‌. எந்தத்‌ தகுதியும்‌ இல்லாத எளியேனை 
ஆண்டுகொண்ட கருணைக்கு நான்‌ என்‌ செய்ய வல்லேன்‌!" 
என்று சொல்லிச்‌ சொல்லி உருகுகிறார்‌; புலம்புகிறார்‌. 


156 கி. வா. ஜ-வின்‌ திருமுறை மலர்கள்‌-3 


கலங்கலம்‌ பொய்கைப்‌ புனல்தெளிவிடத்துக்‌ 
கலந்தமண்‌ இடைக்கிடந்‌ தாங்கு 
நலம்கலந்து அடியேன்‌ சிந்தையுட்‌ புகுந்த 
நம்பனே! வம்பனே னுடைய 
புலம்கலந்‌ தவனே! என்று நின்று உருகிப்‌ 
புலம்புவார்‌. 
(வம்பனேன்‌-வம்பனாகிய நான்‌, புலம்‌-௮றிவு..) 
x 
இப்படி உருகுகின்ற பக்தர்களின்‌ உள்ளத்தில்‌ அன்பு 
வெள்ளம்‌ தேக்கெறிகிறது. அதன்‌ அடையாளம்‌ போல அவர்‌ 
களுடைய கண்களில்‌ நீர்‌ அருவியாக வருகிறது. கார்காலத்து 
மழையினால்‌ வரும்‌ அருவியைப்‌ போல அன்பர்களின்‌ கண்கள்‌ 
நீர்‌ சொரிகின்றன. அது பக்தியின்‌ அடையாளம்‌. 


“உடம்பெல்லாம்‌ கண்ணாய்‌ அண்ணா 

வெள்ளந்தான்‌ பாயாதால்‌”” 
என்று மாணிக்கவாசகர்‌ இந்த நிலையைச்‌ சுட்டுகிறார்‌. 

அன்பர்களுடைய கண்‌ கலங்கி மலங்கியிருக்கிறது. ஒலி 
வருகின்ற கார்காலத்து அருவிபோல அதிலிருந்து நீர்‌ பெருகு 
கிறது அத்தகையவர்களின்‌ கண்மணியைப்‌ போல இறைவன்‌ 
விளங்குகிறான்‌. 


இறைவன்‌ அடியவர்களின்‌ கண்மணியைப்‌ போல 
விளங்குகிறவன்‌ என்று சொல்ல வந்த கருவூர்த்தேவர்‌ அந்தக்‌ 
கண்ணைச்‌ சிறப்பிக்கிறார்‌. கண்ணுக்குள்ள தனிச்‌ சிறப்பு என்ன? 
கருத்திலே உள்ள உணர்ச்சியை மெய்ப்டாட்டினால்‌ 
உணர்த்துவது அது. அடியாருடைய கண்‌ அல்லவா? அவர்கள்‌ 
இறைவனை வணங்கித்‌ துதித்து உருகிப்‌ புலம்புகிறார்கள்‌; 
புலம்பிக்‌ கண்ணீர்‌ உகுக்கறொர்கள்‌. இடையறா அருவி சொரியும்‌ 
கண்‌ அது. அத்தகைய கண்ணில்‌ உள்ள மணியைப்‌ போன்றவன்‌ 
அவன்‌. அந்தக்‌ கண்‌ மற்றப்‌ பொருள்களை அவர்கள்‌ பார்க்க 
உதவுஃது மாத்திரம்‌ அன்று; அடியவர்களின்‌ கருத்திலே 
பொ'தும்‌ அன்பு வெள்ளத்தைப்‌ பிறருக்குக்‌ காட்டும்‌ 
சாளரட“ரகவும்‌ அது இலங்குகிறது. 
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இறைவன்‌ அடியவர்களின்‌ கண்மணியைப்‌ போல 
இருப்பவன்‌ என்ற இந்த அருமையான கருத்து, கருவூர்ச்‌ சித்தர்‌ 
திருவிடை மருதூருக்குச்‌ சென்று இறைவனைத்‌ தரிசித்தபோது 
தோன்றியது. 


கலங்கலம்‌ பொய்கைப்‌ புனல்தெளி விடத்துக்‌ 
கலந்தமண்‌ இடைக்கிடந்‌ தாங்கு 
நலம்கலந்து அடியேன்‌ சிந்தையுட்‌ புகுந்த 
நம்பனே! வம்பனே னுடைய 
புலம்கலந்தவனே! என்றுநின்று உருகிப்‌ 
புலம்புவார்‌ அலம்புகார்‌ அருவி 
மலங்கல்‌அம்‌ கண்ணில்‌ கண்மணி அனையான்‌ 
மருவிடம்‌ திருவிடை மருதே. 
(அலம்பு-ஒலிக்கின்ற. கார்‌ அருவீ-கார்காலத்து அருவி. 
மலங்கல்‌- கலக்கம்‌. மருவு இடம்‌-எழுந்தருளிய தலம்‌. திருவிடைமருது- 
திருவிடைமருதூர்‌. 
நம்பனே! கலந்தவனே!' என்று புலம்புவாருடைய கண்ணிற்‌ 
கண்மணி யனையான்‌ மருவும்‌ இடம்‌ திருவீடைமருது.) 


x 
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திருப்பூந்துருத்தி என்பது ஒரு சிவத்‌ தலம்‌. அங்கே 
நம்பிகாடநம்பி என்ற அந்தணர்‌ வாழ்ந்து வந்தார்‌. அவர்‌ 
இறைவனிடத்தில்‌ இடையறாத அன்பு பூண்டவர்‌. இறைவன்‌ 
எழுந்தருளியிருக்கும்‌ தலங்களுக்குச்‌ சென்று தரிசித்து உணர்ச்சி 
வசப்பட்டு இனிய பாடல்களைப்‌ பாடும்‌ இயல்பு உடையவர்‌. 
அவர்‌. 

ஒரு நாள்‌ அவர்‌ திருவாரூருக்குச்‌ சென்றிருந்தார்‌. அங்கே, 
அன்று தியாகராசப்‌ பெருமான்‌ திருவீதியில்‌ எழுந்தருளி உலா 
வந்து கொண்டிருந்தான்‌. அஜபாநடனம்‌ செய்யும்‌ அந்தப்‌ 
பெருமானுடைய பவனி கண்‌ கொள்ளாக்‌ காட்சியாக இருக்கும்‌. 
அப்பொழுது நடைபெறும்‌ நடனம்‌ மிகச்‌ சிறப்புள்ளது. அந்த 
நடனத்தைக்‌ காண்பதற்காக நெடுந்தூரத்திலிருந்து அடியார்கள்‌ 
வந்து கூட்டம்‌ கூட்டமாகக்‌ குழுமுவார்கள்‌. தியாகராசப்‌ 
பெருமானுடைய திருக்கோலத்தில்‌ தங்கள்‌ கண்களைச்‌ சிக்க 
விட்டு, மெய்ம்மறந்து நிற்பார்கள்‌. அவனுடைய இருந்தாடும்‌ 
கோலத்தைப்‌ புகழ்வாரும்‌, செவ்வந்தித்‌ தோட்டு அழகைப்‌ 
பருகுவாரும்‌, திருமுக மண்டலத்தின்‌ தனியழகை மடுப்பாரும்‌ 
ஆகப்‌ பக்தி வெள்ளம்‌ அலையோட, அன்பர்கள்‌ தம்மை மறந்து 
நிற்பார்கள்‌. 

இத்தகைய காட்சியைக்‌ காடநம்பி கண்டார்‌. இறைவ 
னுடைய திருவுருவத்தில்‌ கண்களைப்‌ புதைத்து, உடம்‌ 
பெல்லாம்‌ புளகம்‌ போர்ப்ப, அதுகாறும்‌ கண்டறியாத ஆனந்த 
அநுபவத்தில்‌ ஒன்றி நின்றார்‌. தம்மைப்‌ போலவே மற்ற 
அன்பர்களும்‌ கரையறியா இன்பக்‌ கடலில மிதப்பதைக்‌ கண்டு 
அவருடைய உள்ளம்‌ வியப்பு மயமாயிற்று. 


தியாகராசப்‌ பெருமான்‌ தேவலோகத்தில்‌ இந்திரனுடைய 
வழிபடு தெய்வமாக இருந்து, பின்பு முசுகுந்தச்‌ சக்கரவர்த்தி 
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யினால்‌ பூவுலகத்துக்குக்‌ கொண்டு வரப்பெற்றவன்‌. அந்தப்‌ 
பெருமானுடைய திருவருளைப்‌ பெற்று, அவனுடைய திரு 
வுலாக்‌ காட்சியைச்‌ சேவித்து இன்ப முறும்‌ பெரும்‌ பேற்றைத்‌ 
தேவர்கள்‌ இழந்துவிட்டார்கள்‌. இந்தப்‌ பெருமானைத்‌ 
திருவாரூரில்‌ கண்டு, உலகத்துப்‌ பக்தர்கள்‌ எல்லாம்‌ இப்போது 
இன்புறுகிறார்கள்‌. 


இந்த நினைவு காட நம்பிக்கு வந்தது. “தேவர்களுக்கு 
இந்தப்‌ பெருமானுடைய பேரழகு தெரிந்திருந்தால்‌ இவனைக்‌ 
கைவிட்டிருப்பார்களா? இப்போது அன்பர்கள்‌ அநுபவிக்கும்‌ 
இன்ப நுகர்ச்சி எள்ளளவாவது அவர்களுக்குத்‌ தெரிய வருமா? 
அந்தோ! பாவம்‌! அவர்கள்‌ பெறுதற்கரிய இவ்வின்பத்தை 
இழந்துவிட்டார்களே!' என்ற நினைவு வந்தது. அவர்களைப்‌ 
பார்த்து, ''பாக்கியமில்லாத தேவர்களே! இந்தப்‌ பெருமா 
னுடைய அழகை முன்பு நீங்கள்‌ காணவில்லையா? இங்கே 
வந்து பாருங்கள்‌. பக்தர்களுடைய அநுபவப்‌ பொருளாய்‌ நடம்‌ 
குலாவும்‌ இவனைப்‌ பாருங்கள்‌'' என்று சொல்லத்‌ 
தொடங்கினார்‌. 


x 


இறைவனுடைய திருவுருவத்தைத்‌ திருக்கோயிலில்‌ 
யாவரும்‌ காணலாம்‌. ஆனால்‌ அந்த உருவத்தைக்‌ கண்டு மனம்‌ 
உருகும்‌ நிலை எல்லோருக்கும்‌ வராது. தன்‌ காதலனைப்‌ பிரிந்து 
சில நாள்‌ பிறந்த வீட்டில்‌ தங்கும்‌ பெண்ணுக்கு அவனிட 
மிருந்து வரும்‌ கடிதம்‌ இன்பத்தை உண்டாக்குகிறது. அதற்குக்‌ 
காரணம்‌ அவள்‌ உள்ளத்தில்‌ உள்ள காதல்தான்‌. வேறு 
யாரேனும்‌ கடிதம்‌ எழுதினால்‌ அது அவளுக்கு அத்தனை 
இன்பத்தைத்‌ தருவதில்லை. a 

இறைவனுடைய திருவுருவங்களும்‌ பக்தி என்னும்‌ 
உணர்வுடையவர்களுக்கு இன்பத்தை உண்டாகும்‌. அவ்வுருவத்‌ 
தின்‌ தத்துவங்களை நன்கு உணர்பவர்களுக்குப்‌ பின்னும்‌ 
மிகுதியான இன்பம்‌ உண்டாகும்‌. இறைவனுடைய நினைப்பை 
உண்டாக்கும்‌ எந்தப்‌ பொருளும்‌ பக்தர்களுக்கு ஆனந்தத்தை 
விளைவிக்கும்‌. 
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தியாகராசப்‌ பெருமானுடைய திருக்கோலத்தைக்‌ காணும்‌ 
பக்தர்கள்‌ அப்பெருமானையே பார்த்துக்கொண்டு நிற்கிறார்கள்‌. 
இறைவனுடைய திருவருளைப்‌ பெற்றவர்கள்‌ அவர்கள்‌. பக்தி 
மயமாகி, அதனாற்‌ பெற்ற மெய்யுணர்விலே நின்று, இறைவன்‌ 
அருளை நுகர்ந்து அருட்‌ கண்ணால்‌ இப்போது இந்த அமுதப்‌ 
பிழம்பாகிய திருவுருவத்தைப்‌ பருகுகிறவர்கள்‌ அல்லவா? 
அமுதத்தை உண்டால்‌ இறவாமை உண்டாகும்‌. அவர்கள்‌ 
இவ்வுலகில்‌ பிணி பசி மூப்புடைய உடம்பைப்‌ பெற்றாலும்‌ 
அந்த நிலையை மறந்து இறவாத இன்பநிலையைப்‌ பெற்றவர்‌ 
களைப்‌ போலவே தோற்றுகிறார்கள்‌. 


இந்தக்‌ கோலத்தை ஒரு முறை பார்த்ததோடு 
நிற்கிறார்களா? மேலும்‌ மேலும்‌ பார்க்கிறார்கள்‌. அவன்‌ 
திருவுருவம்‌ அவர்களுக்குத்‌ தித்திக்றறது. அந்த உருவத்திலே 
சொக்கிப்‌ போய்‌ நிற்கிறார்கள்‌.௮வன்‌ திருவுருவம்‌ எவ்வளவு 
அழகாக இருக்கிறது! 

“தேவர்களே! பக்தர்களுக்குத்‌ இத்தித்திருக்கும்‌ இந்த 
அற்புத எழிற்கோலம்‌ இருக்கிற படியை இப்போது வந்து 
பாருங்கள்‌. நீங்கள்‌ இமையாத கண்கள்‌ உடையவர்களாயிற்றே! 
அவற்றை வைத்துக்‌ கொண்டு பார்க்க வேண்டியவற்றைப்‌ 
பாராமல்‌ இருக்கிறீர்களே! இங்கே வாருங்கள்‌; வந்து பாருங்கள்‌. 
உங்களுக்குப்‌ பார்க்கத்‌ தெரியாவிட்டாலும்‌, இதோ இந்தப்‌ 
பேரழகை மொண்டு மொண்டு கண்ணால்‌ உண்ணும்‌ பக்தரைப்‌ 
பாருங்கள்‌. அப்புறமாவது இப்பெருமானுடைய திருவுரு 
வத்தைப்‌ பார்த்து இன்புறும்‌ நிலை உங்களுக்கு வரலாம்‌. '!- 
இவ்வாறெல்லாம்‌ எண்ணிப்‌ பூந்துருத்தி காட நம்பி பாடுகிறார்‌. 


பத்தியாய்‌ உணர்வோர்‌ அருளைவாய்‌ மடுத்துப்‌ 
பருகுதோறு அமுதம்‌ஒத்து அவர்க்கே 

தித்தியா இருக்கும்‌; தேவர்காள்‌! இவர்தம்‌ 
திருவுரு இருந்தவா காணீர்‌! 

(தேவர்களே/ பக்திமயமாகி உணர்கின்றவர்‌ திருவருளை 
நுகர்ந்து கண்களாற்‌ கண்டு அனுபவிக்கும்போதெல்லாம்‌ அமுதத்தை 
ஓத்து அந்தப்‌ பக்தர்களுக்குத்‌ தித்தித்திருக்கும்‌ இவருடைய திருவுருவம்‌ 
இருந்த விதத்தைப்‌ பாருங்கள்‌. 
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வாய்மடுத்து-உண்டு. தித்தியா இருக்கும்‌ திருவுரு என்று 
கூட்டவேண்டும்‌, தேவர்காள்‌!: இடைப்பிறவரல்‌. இருந்தவா- 
இருந்தவாற்றை.) 
x 


“இங்கே நம்முடைய கண்களாலே கண்டு இன்புறும்‌ 
வண்ணம்‌ திருவுருவம்‌ கொண்டவர்‌ யார்‌ தெரியுமா?' எளிதிலே 
காணக்‌ கிடைப்பதனால்‌ இவரை எளியவரென்று எண்ணக்‌ 
கூடாது. எல்லா உலகத்தையும்‌ படைத்துக்‌ காத்து அழிப்பதற்கு 
மூலமாயுள்ள அருட்‌ சக்தி இவரே; அச்சக்தியைத்‌ தம்முள்ளே 
அடக்கிக்கொண்டு நிற்கும்‌ சிவமும்‌ இவரே. ' உலகத்துக்‌ 
கெல்லாம்‌ மூலமாகிய தத்துவத்தைப்‌ புறப்பட விட்டு உலகப்‌ 
படைப்புக்கு முதலில்‌ காரணமாக இருக்கும்‌ முழு முதற்‌ 
கடவுளும்‌ இவரே. இவ்வுலகம்‌ அழிந்தாலும்‌ மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ 
படைப்பதற்குரிய வித்தாகி விளங்குபவரும்‌ இவரே. இப்படி 
உள்ள பெருமான்‌ இன்று திருவாரூர்க்கோயிலில்‌ எழுந்தருளும்‌ 
கடவுளாகவும்‌, வீதியிலே எழுந்தருளி நையாதார்‌ உள்ளத்தையும்‌ 
நையவைக்கும்‌ வீதி விடங்கராகவும்‌ இருக்கிறார்‌. இதோ 
இருந்தபடியே நடனமிடும்‌ தியாகராசராக இருக்கிறார்‌. 
தேவர்களே! வந்து பாருங்கள்‌. 


சத்தியாய்ச்‌ சிவமாய்‌ உலகெலாம்‌ படைத்த 
தனிமுழு முதலுமாய்‌ அதற்கோர்‌ 

வித்துமாய்‌ ஆரூர்‌ ஆதியாய்‌ “வீதி 
விடங்கராய்‌ நடம்குலா வினரே, 


(தனி முழு முதல்‌-ஒப்பற்ற பரிபூரணமான முதற்பொருள்‌. 
அதற்கு-௮வ்வுலகத்துக்கு. வீதியிலே எழுந்தருளி மனு நீதிச்‌ 
சோழனுக்கு அருள்‌ செய்தமையால்‌ வீதி விடங்கர்‌ என்ற திருநாமம்‌ 
பெற்றார்‌, விடங்கர்‌-உளிபடாத சுயம்பு மூர்த்தி, நடம்‌-நடனம்‌.) 

வீதியில்‌ வந்து கூத்தாடுகிறவர்களைப்‌ பிச்சைக்காரர்‌ 
என்றும்‌ ஏழை என்றும்‌ இழித்துப்‌ பேசுவது உலக இயல்பு. 
இந்தப்‌ பெருமான்‌ திருவீதியில்‌ வந்து ஆடுகிறாரென்பதனால்‌ 
இவருக்கு ஏதாவது இழிவு உண்டா? இவர்‌ திருவுருவத்தைப்‌ 
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பார்த்தால்‌ எத்தனை அழகாக இருக்கிறது! கண்ணாலே காண்பது 

மட்டுமன்று; கருத்தாலே சிறிது சிந்தித்துப்‌ பார்த்தால்‌ இவர்‌ 

எத்தகையவர்‌ என்பதை உணரலாம்‌. சக்‌இ_முதல்‌ வீதி விடங்கர்‌ 

வரையுமாக நிற்கும்‌ பரம்பொருள்‌ அல்லவா இவர்‌? இங்கே 

வந்து நடம்‌ குலாவுவதற்குக்‌ காரணம்‌ இவருடைய கருணை. 
இதை உய்த்துணர வைக்கிறது பாட்டு 


பத்தியாய்‌ உணர்வோர்‌ அருளைவாய்‌ மடுத்துப்‌ 
பருகுதோறு அமுதம்‌ஒத்து அவர்க்கே 

சித்தியா இருக்கும்‌, தேவர்காள்‌! இவர்தம்‌ 
திருவுரு இருந்தவா காணீர்‌; 

சத்தியாய்ச்‌ சிவமாய்‌ உலகெலாம்‌ படைத்த 
தனிமுமு முதலுமாய்‌ அதற்குஓர்‌ 

வித்துமாய்‌ ஆரூர்‌ ஆதியாய்‌ வீதி 
விடங்கராய்‌ நடம்குலா வினரே. 

பூந்துருத்தி நம்பி காட நம்பி திருவாரூரைப்‌ பற்றிப்‌ 
பாடிய பாடல்கள்‌ இரண்டு; அவற்றில்‌ இது இரண்டாவது. 
x 
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மனிதனுக்கு ஏதேனும்‌ ஒரு பக்கம்‌ உண்டாகிவிட்டால்‌ 
அதை எளிதிலே மாற்றவொண்ணாது. அது நல்லதானாலும்‌ சரி, 
கெட்டதானாலும்‌ சரி, மாற்றுவது அரிது. பெரும்பாலும்‌ மக்கள்‌ 
தீங்கு பயக்கும்‌ செயல்களையே பழகிக்கொள்கிறார்கள்‌. 
நல்லவர்களுடன்‌ இயங்கி வாழ்கிறவர்களுகுகு நல்ல பழக்கம்‌ 
படிந்து விடுகிறது. ஒருவன்‌ நல்ல பழக்கங்களாகத்‌ தேர்ந்து 
ஒழுகத்‌ தொடங்கிவிட்டால்‌ நல்ல பழக்கங்கள்‌ சூழ்நிலையின்‌ 
வலிமையால்‌ தாமே வந்துவிடும்‌. 

மனிதன்‌ பழக்கத்துக்கு அடிமை யென்று சொல்வதுண்டு. 
அது இருவகைப்‌ பழக்கத்துக்கும்‌ பொருந்தும்‌. 

வேலையில்‌ இருந்தபோது அடிக்கடி வேலைக்காரனைக்‌ 
கூப்பிடுவது ஒருவருக்குப்‌ பழக்கம்‌. அவர்‌ வேலையிலிருந்து 
விலகி ஓய்வு பெற்றாலும்‌ அவரை அப்பழக்கம்‌ விடுவதில்லை. 
தம்மை அறியாமலே, ''பியூன்‌!”! என்று கூப்பிடுகிறார்‌. பிறகு 
தம்‌ நிலையை உணர்ந்து தாமே சிரித்துக்கொள்கிறார்‌. அவர்‌ 
அப்படிக்‌ கூப்பிட்டது யோசித்துச்‌ செய்தது அன்று; பழக்க 
வாசனை. 


சுந்தரமூர்த்தி சுவாமிகளுக்கு எப்போதும்‌ இறைவனுடைய 
திருவைந்தெழுத்தைச்‌ சொல்லுவது பழக்கமாகிவிட்டது; 
அவருடைய நாக்கு அதைச்‌ சொல்லிப்‌ பழகிவிட்டது 
“நற்றவா உனை நான்‌ மறக்கினும்‌ 
சொல்லும்‌ நா நமச்சிவாயவே!” 
என்று அவர்‌ அந்தப்‌ பழக்கத்தைச்‌ சொல்லுகிறார்‌. 
x 
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தென்‌ திருவாங்கூர்ப்‌ பகுதிக்கு வேணாடு என்று 
பழங்காலத்தில்‌ ஒரு பெயர்‌ வழங்கியது. அங்கே வாழ்ந்த அரசர்‌ 
ஒருவர்‌ பெரிய சிவபக்தராக விளங்கினார்‌. ராஜரிஷியைப்‌ 
போல வாழ்ந்த அவருக்கு வேணாட்டடிகள்‌ என்ற பெயர்‌ 
வழங்கியது. அவருக்குச்‌ சொந்தமான பெயரை யாரும்‌ 
வழங்காமையால்‌ அது மறைந்துவிட்டது. 


அவர்‌ எப்போதும்‌ இறைவனை எண்ணுவதும்‌ அவன்‌ 
புகழைப்‌ பேசுவதும்‌ அவனைத்‌ தொழுவதுமாகவே இருந்தார்‌. 
ஒரு கணமாவது இறைவனுடைய நினைவு இல்லாமல்‌ இருப்ப 
தில்லை. அவரிடம்‌ இருந்த அன்பு அவ்வளவு உரமுடையதாக 
இருந்தது. இறைவனை எண்ணி எண்ணிக்‌ கைகுவித்துத்‌ 
தொழுதுகொண்டே இருப்பார்‌. 


நின்று கொண்டிருப்பார்‌; திடீரென்று இரு கைகளையும்‌ 
கூப்பித்‌ தலைமேல்‌ வைத்துக்கொள்வார்‌. அவருடைய 
உள்ளத்தில்‌ இறைவனுடைய காட்சியை அப்போது காண்பார்‌ 
போலும்‌! எதையாவது நினைத்துக்கொண்டே இருப்பார்‌; 
அதனிடையே இறைவன்‌ நினைவு வரும்‌. உடனே கை 
குவிப்பார்‌. எங்கேனும்‌ அமர்ந்துகொண்டு யாருடனாவது 
பேசிக்கொண்டிருப்பார்‌. இடையே கையைக்‌ குவித்துத்‌ 
தொழுவார்‌. இறைவனுடைய நினைவுதான்‌ காரணம்‌. 
படுத்துக்கொண்டிருப்பார்‌. அப்போதும்‌ கும்பிடு போடுவார்‌. 
துயின்று எழும்போதே இறைவனைத்‌ தொழுவார்‌. இப்படி எந்த 
நிலையில்‌ இருந்தாலும்‌ அம்பெருமானைத்‌ தொழுவது 
அவருக்கு முதலில்‌ பழக்கமாக இருந்தது; பிறகு வழக்கமாகி 
விட்டது. 


நின்று நினைந்து இருந்து கிடந்து 
எழுந்து தொழும்‌ தொழும்பனேன்‌ 
என்று அவரே தம்மைச்‌ சொல்லிக்‌ கொள்கிறார்‌... நின்று 
தொழும்‌ தொழும்பர்‌ அவர்‌, நினைந்து தொழும்‌ தொழும்பர்‌; 
இருந்து தொழும்‌ தொழும்பர்‌; கிடந்து தொழும்‌ தொழும்பர்‌; 
எழுந்து தொழும்‌ தொழும்பர்‌. 
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இப்படி அடிக்கடி அவர்‌ தொழுவதை மற்றவர்கள்‌ 
கவனித்தார்கள்‌. சிலர்‌ அவருடைய பக்தியின்‌ ஆழத்தை 
அறியாமல்‌ தம்முள்ளே சிரித்துக்கொண்டார்கள்‌. ‘கோயில்‌ 
கோபுரத்தைக்‌ கண்டால்‌ கும்பிடுவது முறை; இறைவன்‌ 
திருவுருவத்தைக்‌ கண்டால்‌ தொழுவது நியாயம்‌; பெரியவர்‌ 
களைக்‌ கண்டால்‌ கைகூப்புவதற்குப்‌ பொருள்‌ உண்டு. 
கணத்துக்குக்‌ கணம்‌ ஒரு காரணமும்‌ இல்லாமல்‌ கையெடுத்துத்‌ 
தொழுவது நல்ல நிலையில்‌ தெளிவான புத்தி உள்ளவர்‌ 
செய்கிற காரியம்‌ அல்லவே!” என்று அயலார்‌ நினைத்தனர்‌. 


அயலார்‌ தம்‌ செயலைக்‌ கண்டு ஒரு விதமாக எண்ணு 
கிறார்கள்‌ என்பதை அவர்‌ ஓரளவு உணர்ந்தார்‌. 'கும்பிடாமல்‌ 
இருந்துதான்‌ பார்ப்போமே!" என்ற யோசனை அவருக்கு 
உண்டாயிற்று. ஆனால்‌ அது அவரால்‌ முடிகிற காரியமா? 
இறைவன்‌ நினைவு எழுந்தால்‌ உடனே கைகள்‌ குவிகின்றன. 
அதைத்‌ தடுக்க முடியவில்லை. தும்மலைத்‌ தடுக்க முடியுமா? 
அதுமாதிரியே தொழுவதையும்‌ தடுக்க முடியவில்லை. 
“இறைவனை நினைப்பதனால்தானே இப்படிச்‌ செய்கிறோம்‌? 
நினைக்காமலே இருந்து பார்க்கலாம்‌ என்று எண்ணி முயன்று 
பார்த்தார்‌. வைத்தியன்‌ நோயாளிக்கு மருந்தைக்‌ கொடுத்து, 
“இதை உண்ணும்போது குரங்கை நினைக்காதே'' என்றானாம்‌. 
அந்த நோயாளி மருந்தை உண்ணுகையில்‌, '' வைத்தியர்‌ 
எதையோ நினைக்கக்‌ கூடாது என்றாரே!'' என்று மறந்த 
குரங்கை நினைத்தானாம்‌. அந்தக்‌ கதைபோல ஆகிவிட்டது 
்‌ இந்தப்‌ பக்தர்‌ நிலை. ''இறைவனை நினைக்காமல்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌' என்று எண்ணி முயன்று பார்த்தார்‌. அந்த எண்ணத்‌ 
தில்‌ இறைவன்‌ இருக்கத்தான்‌ இருந்தான்‌. 

அப்போது அவருக்கு உண்மை புலனாயிற்று; “அடடா! 
நினைக்கிறதும்‌ மறக்கிறதும்‌ நம்முடைய செயலா? 
அவனல்லவா நினைக்க பண்ணுகிறான்‌? தொழாமலும்‌ 
நினைக்காமலும்‌ இருக்கும்படி அவன்‌ எண்ணினால்‌ அவ்வாறு 
நடைபெறும்‌. அவன்‌ எண்ணவில்லை; அவன்‌ நம்மை 
நினையாமல்‌ இருக்க வொட்டவில்லை. இதுதான்‌ உண்மை”: 
என்று அவர்‌ உணர்ந்தார்‌. 


166 கி. வா. ஜ-வின்‌ திருமுறை மலர்கள்‌-3 


நின்று நினைந்து இருந்து கிடந்து 
எழுந்து தொழும்‌ தொழும்பனேன்‌ 

ஒன்றிஒரு கால்‌ நினையாது 
இருந்தாலும்‌ இருக்க ஒட்டாய்‌. 

...... (நின்றும்‌ நினைந்தும்‌ இருந்தும்‌ கிடந்தும்‌ எழுந்தும்‌ நின்னைத்‌ 
தொழுகின்ற தொண்டனாகிய யான்‌, மனம்‌ ஒன்றி ஒரு கணம்‌ நின்னை 
நினைக்காமல்‌ இருந்தாலும்‌ நீ அவ்வாறு இருக்க விடுவதில்லை. 

நின்று தொழும்‌, நினைந்து தொழும்‌, இருந்து தொழும்‌, கிடந்து 
தொழும்‌, எழுந்து தொழும்‌ என்று தனித்‌ தனியே கூட்டவேண்டும்‌. 
இருந்து-உட்கார்ந்து. கிடந்து-படுத்து. தொழும்பனேன்‌-தொண்டனாகிய 
யான்‌. ஒன்றி-நினைவிலே இணைந்து. ) 
xX 


சில சமயங்களில்‌ அவர்‌ இறைவனை நினைந்து 
அவனோடு என்றும்‌ இணைந்து வாழவில்லையே என்ற 
ஏக்கத்தால்‌ கதறுவார்‌. இந்த ஏக்கத்துக்கு எதை உவமை 
சொல்வது? பிள்ளையைப்‌ பிரிந்து தாய்க்கு உள்ள துக்கத்தைச்‌ 
சொல்லலாமா? எல்லாத்‌ தாய்களும்‌ அப்படி இருப்பதில்லை. 
பிள்ளையை வெறுத்து ஒதுக்கும்‌ தாய்மார்கூட மனித சாதியிலே 
இருக்கிறார்கள்‌. அதனால்‌ பெரியவர்கள்‌ அன்புக்கு உவமை 
சொல்லும்போது தாயன்பைச்‌ சொன்னாலும்‌ மனிதத்‌ தாயின்‌ 
அன்பைச்‌ சொல்வதில்லை; பசுவுக்கும்‌ கன்றுக்கும்‌ உள்ள 
அன்பைச்‌ சொல்வார்கள்‌. மாணிக்க வாசகர்‌, 

“குற்றாலத்‌ தமர்ந்துறையும்‌ கூத்தாநின்‌ திருவடிக்கீழ்க்‌ 

கற்றாவின்‌ மனம்போலக்‌ கசிந்துருக வேண்டுவனே”? 
என்று பாடுகிறார்‌. இராமனைப்‌ பிரிந்து வாடிய கோசலையைக்‌ 
கம்பர்‌, 

“கன்றுபிரி காராவின்‌ துயருடைய கொடி?” 


என்று சொல்கிறார்‌. தன்‌ கன்றை மாலை நேரத்தில்‌ காணாமல்‌ 
துடிக்கும்‌ பசு கதறுவதைக்‌ கண்டால்‌ அதன்‌ துயரத்தின்‌ மிகுதி 
தெரியும்‌. அடி வயிற்றிலிருந்து வரும்‌ கதறலாக இருக்கும்‌ அது. 
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வேணாட்டடிகளாகிய பக்தரும்‌ அப்படித்தான்‌ கதறினார்‌. 


இறைவனைத்‌ தொழுவதை நிறுத்துவதும்‌ அவனை 
நினைப்பதை நிறுத்துவதும்‌ இருக்கட்டும்‌. அவனை நினைந்து 
கன்றைப்‌ பிரிந்த ஆவைப்‌ போலக்‌ கதறுகிறாரே, அதை நிறுத்த 
முடியுமா? . ‘நிறுத்திப்‌ பார்க்கலாமா?' என்ற எண்ணம்‌ 
அவருக்குத்‌ தோன்றியதோ என்னவோ, உடனே அந்த 
எண்ணத்தை மாற்றிக்‌ கொண்டார்‌. “இறைவனே! நானாக 
முயன்று கதறினாலல்லவா நானாக முயன்று நிறுத்தலாம்‌? 
நீயல்லவா என்னைக்‌ கதறச்‌ செய்கிறாய்‌? நான்‌ நிறுத்துவதாவது! 
நான்‌ உன்னை நோக்கி வந்து உன்னை நினைந்து கதறுகிறேன்‌ 
என்று உலகம்‌ நினைக்கிறது. பைத்தியக்கார உலகம்‌! நீ 
அல்லவா என்னை நோக்கி வருகிறாய்‌? என்‌ நெஞ்சிற்‌ புகுந்து 
என்னை இயக்குகிறவன்‌ நீ தானே? எனக்கென்று செயல்‌ ஏது”? 


கன்றுபிரி கற்றாப்போல்‌ கதறுவித்தி; வரவுநில்லாய்‌. 


(கன்றைப்‌ பிரிந்த பசுபைப்போல என்னைக்‌ கதறச்‌ செய்கிறாய்‌; 
என்னைத்‌ தேடி என்பால்‌ வருதலை நிறுத்தாமல்‌ இருக்கிறாய்‌, 


கற்றா என்றது இங்கே பசு என்னும்‌ துணையாக நின்றது. 
“வேத வேதியர்‌'' என்றது. போல. கதறுவித்தி-கதறச்‌ செய்கிறாய்‌. 
வரவினின்றும்‌ நிற்பதில்லை.) 
x 


அவருக்கே தம்‌ செயல்‌ வேடிக்கையாக இருக்கிறது. 
தொழுவதும்‌ அழுவதும்‌ அவரோடு ஒன்றிய செயல்களாகி 
விட்டன. உலகம்‌ பழிக்கிறதென்று அவற்றை மாற்றலாமா? 
மாற்ற முடியுமா? முடியாது. “சுவாமி, இப்படியெல்லாம்‌ 
ஆட்டு விக்கிறாயே, நியாயமா?'' என்று குறை கூறுபவஎ ர; 
போலக்‌ கேட்கிறார்‌. ஆட்டுவிக்கிறவன்‌ யாரோ அவனும்‌ 
எப்போதும்‌ ஆடிக்கொண்டே இருக்கிறான்‌. திருத்தில்லைபல்‌ 
இடைவிடாமல்‌ ஆனந்தக்‌ கூத்தாடும்‌ ஆண்டவனே இ! படி 
யெல்லாம்‌ ஆட்டுவிக்கிறான்‌. 


நன்று இதுவே? திருத்தில்லை 
நடம்‌ பயிலும்‌ நம்பானே! 
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(இத நல்லதா? அழகிய தில்லையில்‌ ஆனந்தக்‌ கூத்து இயற்றும்‌ 
தலைவனே/ 


இது-நன்றோ என்று வினாவெழுத்தை மாற்றிக்‌ கூட்ட 
வேண்டும்‌. பயிலும்‌-இயற்றும்‌, நம்பன்‌ என்பது வீளியேற்று நம்பானே 
என வந்தது. நம்பன்‌-பக்தர்களின்‌ விருப்பத்துக்கு உரியவன்‌.) 


KX 


* “நன்று இதுவோ?'' என்று கேட்ட கேள்வி அந்த 
நிலையை விரும்பாமல்‌ கேட்டது அன்று. இறைவனை 
நெருங்கி, இழிப்பது போலப்‌ புகழ்ந்தது அது. இப்படிச்‌ 
சொல்வது பக்தர்களுக்கு இயல்பு. 


நின்று நினைந்து இருந்துகிடந்து 
எழுந்துதொழும்‌ தொழும்பனேன்‌ 
ஒன்றிஒரு நாள்‌ நினையாது 
இருந்தாலும்‌ இருக்கவொட்டாய்‌; 
கன்றுபிரி கற்றாப்போல்‌ 
கதறுவித்தி; வரவுநில்லாய்‌; 
நன்றுஇதுவோ? திருத்தில்லை 
நடம்பயிலும்‌ நம்பானே! 


x 


திருப்பல்லாண்டு 


அரசர்களுக்கெல்லாம்‌ மேற்பட்ட அரசன்‌ அவன்‌; 
சக்கரவர்த்தி. அவனையும்‌ அவனுடைய மாபெருந்தேவியையும்‌ 
எல்லோரும்‌ எளிதிலே காண இயலாது. அவனுடைய அதிகாரம்‌ 
பெற்று விதிமுறைகளுக்கு உட்பட்டுக்‌ காணும்‌ தகுதியுடைய 
சிலரே அவனைக்‌ காண முடியும்‌. 

ஆனால்‌ அந்தப்‌ பேரரசனுடைய புகழ்‌ மாத்திரம்‌ எங்கும்‌ 
பரவியிருந்தது. அவன்‌ காண்பதற்கு அரியவன்‌ என்பதைப்‌ பலர்‌ 
உணர்வார்கள்‌. மற்ற மக்களோடு நேரான தொடர்பு அவனுக்கு 
இல்லாவிட்டாலும்‌ மக்கள்‌ யாவரும்‌ அவனுடைய ஆட்சிக்‌ கழ்‌ 
வாழ்ந்தனர்‌. பலர்‌ அந்த உண்மையைக்கூட அறிந்து 
கொள்ளாமல்‌ இருந்தார்கள்‌. இருந்தால்‌ என்ன? அவர்களுக்கும்‌ 
அவனுடைய பாதுகாப்புக்‌ கிடைத்துக்‌ கொண்டுதான்‌ இருந்தது. 

இந்தச்‌ சக்கரவர்த்திக்குப்‌ பல குழந்தைகள்‌. அவர்களில்‌ 
பலர்‌ அவனை அறியாமல்‌ எங்கோ நெடுந்தூரத்தில்‌ 
வாழ்ந்தார்கள்‌. வாழ்விலே அவர்களுக்குச்‌ சுகம்‌ இல்லை. 
சின்னஞ்சிறு குடிசைகளிலே வாழ்ந்து ஜீவனம்‌ நடத்தி 
வந்தார்கள்‌. அவர்களுடைய இழிந்த நிலைமையைக்‌ கண்டு 
சக்கரவர்த்திக்கு இரக்கம்‌ உண்டாயிற்று. நாமே தங்களுடைய 
தந்தை என்று உணர்ந்து அவர்கள்‌ இங்கே வருகிறார்களா என்று 
அரசன்‌ காத்திருந்தான்‌. அவர்களுக்கு இப்படி ஒரு தந்தை 
இருக்கிறான்‌ என்பதே நினைவில்லை. அந்த நிலையில்‌ 
அவனைத்‌ தேடிக்கொண்டு வரப்போகிறார்களா, என்ன? 


அரசிக்கும்‌ உள்ளம்‌ உருகியது. ''நாம்‌ இவ்வளவு பெரிய 
அரண்மனையில்‌ வாழ்ந்து இன்புற்றிருக்க, அவர்கள்‌ அழுக்குப்‌ 
படிந்த ஓட்டைக்‌ குடிசைகளில்‌ வாழ்கிறொர்களே!'' என்ற 
அங்கலாய்ப்பு உண்டாயிற்று. அரசனும்‌ அரசியும்‌ சேர்ந்து 
அடிக்கடி வருந்தினார்கள்‌. ''பெற்ற மனம்‌ பித்து; பிள்ளை 
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மனம்‌ கல்லு'' என்ற பழமொழிக்கு அவர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ 
சிறந்த உதாரணம்‌ கிடைக்காது. 


யார்‌ யாரையோ அனுப்பிப்‌ பிள்ளைகளுக்கு 
உண்மையைச்‌ சொல்லச்‌ சொன்னான்‌ அரசன்‌. அவர்கள்‌ 
சொன்னதைப்‌ பிள்ளைகள்‌ காதில்‌ வாங்கிக்‌ கொள்ள 
வேட ல்லை. ஒருகால்‌ கேட்டுச்‌ .சற்றே யோசனை பிறந்தாலும்‌ 
அடுத்த கணத்தில்‌ அதை மறந்து போனார்கள்‌. 

அரசர்‌ பெருமானுக்கு இரக்கம்‌ மிகுதியாயிற்று. 'நம்மை 
நோக்கி அவர்கள்‌ வரவில்லையென்று சும்மா இருக்கலாமா? 
என்ன இருந்தாலும்‌ பிள்ளைக்கும்‌ பெற்றோருக்கும்‌ உள்ள 
உறவு விட்டுப்‌ போகுமா? நாமே அவர்கள்‌ இருக்குமிடம்‌ 
சென்று அவர்களை வழிப்படுத்த வேண்டும்‌ என்ற கருணை 
அம்மன்னனுக்கு எழுந்தது. அன்ன நடை மடவாளாகிய தன்‌ 
மனைவியுடன்‌ அவன்‌ தன்‌ குழந்தைகளை நோக்கிப்‌ புறப்பட்டு 
விட்டான்‌. 

பிள்ளைகள்‌ இருக்கும்‌ பகுதிக்கு அவன்‌ வந்தான்‌. 
தனக்கென்று. ஓர்‌ இல்லம்‌ கட்டுவித்துக்‌ கொண்டு அதனுள்ளே 
புகுந்தான்‌. தன்‌ பிள்ளைகள்‌ காண அங்கே இருந்தான்‌; 
ஆனந்தத்தால்‌ கூத்தாடினான்‌. 

அப்போது எல்லாப்‌ பிள்ளைகளும்‌ அவனிடம்‌ 
போகவில்லை. சிலர்‌ உள்ளத்திலே ஒரு வித மயக்கம்‌ இருந்து 
அவனிடம்‌ செல்லாமல்‌ தடுத்தது. சிலர்‌ அவனிடம்‌ சென்று 
அவன்‌ கோலத்தைக்‌ கண்டார்கள்‌; அவனே தம்முடைய தந்தை 
என்று உணர்ந்தார்கள்‌. “'குழந்தாய்‌! உனக்கென்று பெரு வீடு 
கட்டிக்‌ காத்திருக்கும்‌ என்னைவிட்டு இங்கே வந்து துன்பம்‌ 
அடையலாமா? இந்த ஓட்டைக்‌ குடிசையிலே வாழ்கிறாயே/ 
இதில்‌ என்ன சுகம்‌ கண்டாய்‌? உன்‌ சொந்த வீட்டுக்கு வா; 
போகலாம்‌. மறுபடியும்‌ இந்தக்‌ குடிசைப்‌ பக்கமே வர 
வேண்டாம்‌. போதும்‌ இந்த நாற்றக்குடிசை வாழ்வு!" என்று 
சொல்லிக்‌ கருணைக்‌ கடலாகிய அந்த மன்னன்‌ தன்னிடம்‌ 
வந்து உண்மை உணர்ந்த ஒவ்வொரு மகனையும்‌ அணைத்துக்‌ 
கொண்டான்‌. 

x 


நல்ல உணர்வு வரப்பெற்றுத்‌ தன்னுடைய தந்தையின்‌ 
பெருமையை அறிந்தான்‌ ஒரு பிள்ளை. தந்தை, மக்கள்‌ 
அணுகுதற்கரிய பெரிய அரண்மனையில்‌ யாரும்‌ காண இயலாத 
நிலையில்‌ எல்லா வகையான செல்வங்களுக்கும்‌ அதிபதியாய்‌ 
வாழ்கிறவன்‌ என்ற உண்மை அவனுக்குப்‌ புலனாயிற்று. 
இப்போது இந்தக்‌ குடிசையிலே புகுந்து வாழ்வதையும்‌ அதன்‌ 
காரணத்தையும்‌ எண்ணிப்‌ பார்த்தான்‌. சிறு குடிசையில்‌ துன்ப 
வாழ்வு வாழும்‌ பிள்ளைகளை மீட்டு நல்வாழ்வு அடையச்‌ 
செய்ய வேண்டும்‌ என்ற பெருங்கருணையினால்‌ அப்பெருமான்‌ 
இவ்வாறு வந்து வாழ்கிறான்‌ என்பதைத்‌ தெளிந்தான்‌. 

அவன்‌ நல்ல பிள்ளை. 'இவர்‌ எதற்காகத்‌ தம்‌ உயர்ந்த 
நிலையை விட்டுப்‌ பைத்தியக்காரத்தனமாக இங்கே வந்து 
துன்பமுற வேண்டும்‌?'' என்று அவன்‌ நினைக்கவில்லை. தான்‌ 
அந்தக்‌ குடிசைக்குள்‌ ஒன்றில்‌ வாழ்ந்து அல்லலுற்றதையும்‌, தன்‌ 
தந்தை அந்த ஊருக்கு வந்து உடன்‌ கலந்து வாழத்‌ தொடங்கிய 
தால்‌ தான்‌ உண்மையை உணர்ந்து குடிசை வாழ்வை 
உதறித்தள்ளி இன்புற்றதையும்‌ அவன்‌ மறக்கவில்லை. 'நான்‌ 
உய்ந்தது போல மற்றவர்களும்‌ உய்ய வேண்டும்‌ என்ற ஆசை 
அவனுக்கு எழுந்தது. 

“எங்கள்‌ தந்தையார்‌ தாம்‌ இருந்த இடத்திலே யாரும்‌ 
காணாமல்‌ இருந்திருந்தால்‌ நானும்‌ என்‌ போன்ற பிறரும்‌ இந்தக்‌ 
குடிசை வாழ்விலே மயங்கித்‌ துன்பத்தில்‌ கிடந்து மாழ்கி 
யிருப்போம்‌. அவர்‌ இவ்விடத்துக்கு வந்து வாழா விட்டால்‌ 
நாம்‌ அவரைக்‌ காண்பது ஏது? அவர்‌ வந்து வாழத்‌ தேர்ந்‌ 
தெடுத்தாரே இந்த ஊரை; இது வாழட்டும்‌! எங்கள்‌ தந்தையை 
நாங்கள்‌ காணச்செய்த இந்த ஊர்‌ மன்னுக! இது நிலைபெற்று 
நிற்க நிற்க, என்‌ போன்றவர்கள்‌ வந்து உண்மை உணர்ந்து 
பழைய வறிய வாழ்கை மாற்றிக்கொள்வார்கள்‌; நல்ல. 
பிள்ளைகளாகிவிடுவார்கள்‌. நல்ல பிள்ளைகள்‌ மேன்மேலும்‌ 
அதிகமாகட்டும்‌!' என்று வாழ்த்தினான்‌. 

அதோடு நிற்கவில்லை. அவன்‌ தன்‌ தந்தையிடம்‌ வைத்த 
அன்பு கரை கடந்து நின்றது. ''அறியாதவர்கள்‌ இவரைப்‌ 
பார்த்தால்‌ சிரிக்கவும்‌ கூடும்‌. 'என்ன அற்புதமான அரண்மனை! 
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அதன்‌ அளவை யாராவது அறிந்து சொல்ல முடியுமா? அதை 
விட்டுவிட்டு இந்த ஊருக்கு வந்து வாழ்கிறாரே! போதாக்‌ 
குறைக்கு அங்கே அந்தப்புரத்தில்‌ வாழும்‌ அரசியையும்‌ 
அல்லவா. இழுத்துக்‌ கொண்டு வந்திருக்கிறார்‌? அன்னம்‌ 
நடப்பது போல மெல்ல நடக்கும்‌ மெல்லியலாகிய இவள்தான்‌ 
எப்படி இவ்வளவு தூரம்‌ வந்தாள்‌? என்ன பைத்தியங்கள்‌! 
இவன்‌ ஒரு பித்தன்‌; இவனைத்‌ தொடர்ந்து வந்த இவளும்‌ ஒரு 
பித்தி' என்று அவர்கள்‌ சொல்வார்கள்‌. ஐயோ பாவம்‌! அவர்கள்‌ 
உண்மையை உணராதவர்கள்‌. இந்தப்‌ பித்துப்‌ பிடித்ததனால்தான்‌ 
நாங்க ளெல்லாம்‌ உய்ந்தோம்‌. இன்னும்‌ பலர்‌ உய்யக்‌ 
இடக்கிறார்கள்‌. இந்தப்‌ பித்து என்‌ தந்தையாரிடம்‌ மாறாமல்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌. அப்போதுதான்‌ உலகெல்லாம்‌ விளங்கும்‌. 
மறுபடியும்‌ குடிசை வாழ்க்கைக்கு வராதபடி எங்களுக்கு அருள்‌ 
செய்யும்‌ பித்தனாக இவர்‌ பல்லாண்டு பல்லாண்டு 
வாழட்டும்‌!'' என்று பல்லாண்டு கூறினான்‌. தன்னைப்போல 
உண்மையுணர்ந்து வள வாழ்வு பெற்ற மற்றப்‌ பிள்ளைகளையும்‌ 
கூவி அழைத்து, “'வாருங்கள்‌ எல்லோரும்‌. இந்த ஊர்‌ மன்னுக 
என்று பாடுவோம்‌. நம்முடைய சகோதரர்கள்‌ மேன்மேலும்‌ 
வளர்க என்று வாழ்த்துவோம்‌. நம்முடைய தந்தையாரின்‌ 
பெருமையையும்‌ கருணையையும்‌ உணராமல்‌ தவறு சொல்லி 
இழித்துப்‌ பேசும்‌ பொல்லாத மனிதர்கள்‌ நம்மைவிட்டு 
நெடுந்தூரம்‌ போகட்டும்‌. இந்த ஊரில்‌ உள்ள இல்லத்திலே 
நமக்காகத்‌ தன்‌ பெருமையைச்‌ சுருக்கிக்கொண்டு நம்‌ 
தாயினுடன்‌ வந்த புகுந்து நமக்குக்‌ கருணை செய்து, நாம்‌ 
இனிமேல்‌ இந்த அவலமாகிய குடிசை வாழ்வு வாழாதபடி 
வழிவகுத்த பித்தராகிய நம்‌ தந்தையார்‌ பல்லாண்டு பல்லாண்டு 
வாழ்கவென்று பாடுவோம்‌; வாருங்கள்‌'' என்று முழங்கினான்‌. 


x 


மேலே சொன்னது உவமைக்‌ கதை. அக்கதையின்‌ 
கருத்தைச்‌ சுருக்கமாகச்‌ சொன்னால்‌ போதும்‌. அந்தப்‌ 
பேரரசன்தான்‌ சிவபெருமான்‌; நடராசன்‌. அவன்‌ குழந்தைகள்‌ 
உயிர்க்‌ கூட்டங்கள்‌. அவர்கள்‌ வாழும்‌ ஊர்‌ உலகம்‌. குடிசை 
உடம்பு. அரசன்‌ வந்து புகுந்த ஊர்‌ தில்லை. அவன்‌ வாழும்‌ 
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இல்லம்‌ பொன்னம்பலம்‌. எல்லோரையும்‌ கூவி அழைத்துப்‌ 
பல்லாண்டு பாடுகிறவர்‌ சேந்தனார்‌. 


“பல்லாண்டு என்னும்‌ பதம்‌ கடந்தா'னாகிய இறை 
வனுக்குப்‌ பல்லாண்டு பாடுவது அறியாமை அன்றோ என்றால்‌, 
அது பக்தியினால்‌ உண்டாகும்‌ நிலை. அவனுக்கு எதனாலும்‌ 
ஊறுபாடு நிகழாது, அவன்‌ நித்தியன்‌ என்ற உண்மைகளை 
அறிந்தும்‌ அந்த அறிவை மறைத்து, 'இந்தப்‌ பித்து நிலைக்கு ஓர்‌ 
ஊறும்‌ வராமல்‌ நீடுழி வாழட்டும்‌!” என்னும்படி செய்கிறது 
பக்தி. 

பெரியாழ்வார்‌ திருவாய்‌ மலர்நீதருளிய பல்லாண்டுக்குப்‌ 
பேருரை எழுதிய பெரியவாச்சான்‌ பிள்ளை, எல்லாம்‌ வல்ல 
இறைவன்‌ தம்மை வாழ்த்தி வாழ்விக்கும்‌. நிலையில்‌ . இருக்க, 
அவனை வாழ்த்துவது எவ்வாறு முறை என்பதை அற்புதமாக 
விளக்கியிருக்கிறார்‌. அவர்‌ கூறுவனவற்றில்‌ இங்கே பொருத்திக்‌ 
கொள்வதற்குரிய கருத்துக்கள்‌ பல உண்டு. 


KX 


இறைவன்‌ திருவருளாலே எல்லையற்ற : பக்தியைப்‌ 
பெற்ற சேந்தனார்‌ தாம்‌ பெற்ற இன்ப நிறைவினால்‌ செருக்கு 
அடையவில்லை. முற்றுணர்வும்‌ பேராற்றலும்‌ யாவற்றையும்‌ 
காக்கும்‌ கருணையும்‌ அவனுக்கு உண்டு. என்ற எண்ணம்‌ 
உண்டாவதற்கு முன்பு, தம்‌ கண்முன்னே -தோற்றிய பேரழகுத்‌ 
திருக்கோலத்தைக்‌ கண்டு, "காலத்துக்கு அப்பாற்பட்ட 
இடத்திலே வாழும்‌ பொருள்‌, காலத்தின்‌ ஆட்சிக்குப்பட்ட 
இடத்துக்கு வந்து ஊனக்‌ கண்ணுக்குப்‌ புலப்படும்‌ 
பொருளாகிறதே! நம்பாற்கொண்ட பித்துத்தான்‌ என்னே! 
இப்பொருளுக்கு என்ன தீங்கு வருமோ!" என்ற ஐயம்‌ 
உண்டாயிற்று. உண்டாகவே, 'இந்தப்‌ பேரழகுக்கும்‌ பித்த க்கும்‌ 
தீங்கு வராமல்‌ இவை நிலைத்து நிற்க வேண்டும்‌”? என்று. 
திருப்பல்லாண்டு பாடத்‌ தொடங்கினார்‌. 


'குறைவிலாத நிறைவாகிய இறைவனைக்‌ கண்டால்‌" 
தமக்கு உரிய மங்கலத்தை அவனைக்‌ கேட்டு இரக்க 
வேண்டியதல்லவா முறை? தாம்‌ அவனுக்கு மங்கலம்‌ உண்டாக 
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வாழ்த்துவது பொருந்துமா?” என்றால்‌, தம்முடைய கண்ணுக்குத்‌ 
தோற்றிய அழகுத்‌ திருக்கோலத்திலும்‌ கருத்துக்குப்‌ புலப்பட்ட 
பித்திலும்‌ ஈடுபட்டுப்‌ பக்தி பரவசராய்‌ ஆழ்ந்து, அவனுடைய 
ஆற்றலையும்‌ காக்கும்‌ திறமையையும்‌ நிறைவையும்‌ 
மறந்தமையால்‌ அவனுக்கு நிறைவு வேண்டுவதையே தம்‌ 
நிறைவாகக்‌ கொண்டு மங்களாசாசனம்‌ பண்ணினார்‌. ஆதலின்‌ 
இது பொருந்தும்‌. 

பல காலம்‌ தவம்‌ புரிந்து பேரழகுடைய தலைப்‌ 
பிள்ளையை ஒருத்தி பெறுகிறாள்‌. அவனிடத்தில்‌ யாருக்கும்‌ 
பகை இல்லை. அப்படி இருந்தாலும்‌ தன்னுடைய அன்பு 
மிகுதியாலே ஏதாவது ஒரு சிறு சத்தம்‌ கேட்டாலும்‌ தன்‌ 
குழந்தைக்கு ஏதேனும்‌ ஊறுபாடு வருமோ என்று அஞ்சுகிறாள்‌ 
அவள்‌. தன்‌ கைக்கு அடங்காத விற்பிடி மாணிக்கத்தைப்‌ 
பெற்றவன்‌ அது நல்ல பாதுகாப்பில்‌ இருந்தும்‌, காற்று 
அசைந்தாலும்‌ அதற்கு ஏதாவது வந்துவிடப்‌ போகிறதே என்று 
பயப்படுகிறான்‌. அப்படியே சேந்தனாரும்‌ அஞ்சிப்‌ பல்லாண்டு 
கூறுகிறார்‌. 


மன்னுக தில்லை! வளர்கநம்‌ பக்தர்கள்‌! 
வஞ்சகர்‌ போய்‌ அகல! 

பொன்னின்செய்‌ மண்டபத்‌ துள்ளே புகுந்து 
புவனிஎல்லாம்‌ விளங்க 

அன்ன நடைமட வாள்‌உமை கோன்‌ அடி 
யோமுக்கு அருள்புரிந்து 

பின்னைப்‌ பிறவி அறுக்க நெறிதந்த 
பித்தற்குப்‌ பல்லாண்டு கூறுதுமே. 

(தில்லை நிலைபெற்று வாழ்க நம்‌ உறவினர்களாகிய பக்தர்கள்‌ 
மேன்மேலும்‌ வளர்க! வஞ்சகர்கள்‌ எம்மிடத்தினின்றும்‌ நீங்கிப்‌ 
போகட்டும்‌! ௮ன்னம்போன்ற நடையை உடைய உமா தேவியின்‌ 
கணவன்‌, பொன்னால்‌ இனியதாக உள்ள பொன்னம்பலமாகிய 
மண்டபத்தினுள்ளே எழுந்தருளி. உலகமெல்லாம்‌ இருள்‌ நீங்கி விளக்கம்‌ 
பெற, அடியார்களாகிய நமக்கு அருள்‌ புரிந்து, இந்தப்‌ பிறவிக்கும்‌ 
பின்னே வேறு பிறவி வராமல்‌ அறுக்கும்படியாக ஒரு நல்ல வழியை 
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எமக்குக்‌ கைப்படுத்தித்‌ தந்த பித்தனுக்குப்‌ பல்லாண்டு கூறி 
வாழ்த்துவோம்‌. 

மன்னுக-நிலைபெறுக. நம்‌ என்றது பக்தியோடு தொடர்‌ 
புடையதல்ல; நமக்கு உறவினரான பக்தர்கள்‌ என்று பொருள்‌ கொள்க. 
அகல-௮கல்க; வியங்கோள்‌. பொன்செய்‌ மண்டபம்‌, இன்‌ மண்டபம்‌ 
என்று கூட்ட வேண்டும்‌. ௮ன்ன நடை மடவாள்‌ உமைகோனாகிய 
பித்தன்‌ என்று சேர்க்கவேண்டும்‌. ““பெற்றலும்‌ பிறந்தேன்‌, இனிப்‌ 
புறவாத தன்மைவந்‌ தெய்தினேன்‌'' என்று சுந்தரர்‌ செரன்னது போல, 
“இப்பிறவியினால்‌ பெற்ற துன்பம்‌ இருப்பினும்‌ இனிப்‌ பிறவி இல்லை '' 
என்ற துணிவுகொண்டு பேசுகிறார்‌. பித்தற்குப்‌ பல்லாண்டு கூறுதுமே 
என்றது, இந்தப்‌ பித்து நிலையே எம்மை வாழ்விப்பது என்ற நினைவில்‌ 
எழுந்தது. கூறுதும்‌-கூறுவோம்‌) 

புவனமெங்கும்‌ நிறைந்து அதற்கு அப்பாலும்‌ சடந்து 
நிற்கின்றவன்‌ இறைவன்‌. அவன்‌ தன்‌ கருணையினால்‌ உலகுக்‌ 
குள்‌ நடையாட உருவம்‌ பெற்று வந்து, தில்லையென்னும்‌ 
ஊருக்கும்‌ வந்து, அம்பலமென்னும்‌ மண்டபத்துக்குள்ளும்‌ 
புகுந்தான்‌. எல்லையின்றி விரிந்த பரம்பொருள்‌. எல்லைக்குட்‌ 
பட்ட இடத்தில்‌ தன்னைச்‌ சுருக்கிக்‌ கொண்டு வந்தது, 
அப்பொருளின்‌ கருணையைக்‌ காட்டும்‌ செயல்‌. அப்படி 
வந்தமையால்‌ புவனியில்‌ இன்னார்‌ இனியாரென்னாது யாவரும்‌ 
உய்ய வழி பிறந்தது. இறைவனுடைய அருளையே சக்‌ யாக 
வைத்து வழிபடுகிறோம்‌. அந்த அருள்‌ வெளிப்படையாகத்‌ 
தோற்றிப்‌ பொங்கி வழிந்ததுபோல, உமையாள்‌ அன்ன நடை 
நடந்து எம்பெருமானுடன்‌ வந்தாள்‌. அவளும்‌ வந்தமையால்‌ 
தான்‌ உயிர்கள்‌ அருளைப்‌ பெற்றன. அதனால்‌, ‘அன்ன நடை 
மடவாள்‌ உமைகோன்‌ அடியோமுக்கு அருள்‌ புரிந்து! என்று 
சொன்னார்‌. 

மீட்டிங்கு வந்து வினைப்பிறவி சாராமே, கள்ளப்‌ 
புலக்குரம்பை கட்டழிக்க வல்லானே'' என்று மணிஷாசகர்‌ 
கூறியபடி, ''பின்னைப்‌ பிறவி யறுக்க நெறிதந்த பித்தன்‌'” என்று 
இவர்‌ பாடுகிறார்‌. 

ஒரு பொருளின்‌ பெருமையை உணர்ந்து வியப்பில்‌ 
ஆழ்ந்தால்‌ உடன்‌ இருப்போரையும்‌ கைதட்டி அழைத்து 
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“பாருங்கள்‌ பாருங்கள்‌!” என்று சொல்வது மனித இயல்பு, 
ஆதலின்‌ சேந்தனார்‌ இறைவனுடைய கோலத்திலும்‌ கருணை 
யிலும்‌ மனம்‌ ஆழ்ந்து உருகி வியந்து ''வாருங்கள்‌ வாழ்த்துங்‌ 
கள்‌'' என்று கூவி அழைக்கிறார்‌. 
சேந்தனார்‌. பாடிய திருப்பல்லாண்டு பதின்மூன்று பாசுரங்‌ 
களை உடையது. இது முதற்‌ பாசுரம்‌. 
Kk 


ஞானக்‌ கொழுந்து 


முகவுரை 


சைவத்‌ திருமுறைகள்‌ பன்னிரண்டில்‌ பத்தாவதாக 
அமைந்தது திருமந்திரம்‌. இதனை இயற்றியவர்‌ திருமூலர்‌. 
அவர்‌ கைலாயத்தில்‌ திருநந்திதேவருடைய திருவருள்‌ பெற்ற 
சிுவயோகிகளுள்‌ ஒருவர்‌. 

அவர்‌ அணிமாதி சித்திகள்‌ எட்டும்‌ கைவரப்‌ பெற்றவர்‌. 
பொதிகை மலையில்‌ வாழும்‌ அகத்தியருக்கு நண்பர்‌. 
தென்னாடு சென்று ௮ம்‌ முனிவருடன்‌ சில காலம்‌ இருந்து 
வரலாம்‌ என்றெண்ணி அந்தச்‌ சித்தர்‌ புறப்பட்டார்‌. வரும்‌ 
வழியில்‌ திருக்கேதாரம்‌ முதலிய தலங்களை யெல்லாம்‌ 
வழிபட்டுச்‌ சிதம்பரத்தை அடைந்தார்‌. அங்கே 'எவ்வுயிரும்‌ 
உய்ய எழுத்தருளிய சேவடியாரைச்‌, செவ்விய அன்புற 
வணங்கிச்‌ சிலகாலம்‌ அத்தலத்தில்‌ தங்கியிருந்தார்‌. 

பிறகு காவிரிக்‌ கரையில்‌ உள்ள தலங்களை ஓவ்‌ 
வொன்றாகத்‌ தரிசித்துக்கொண்டு திருவாவடுதுறைக்கு வந்து 
திருக்கோயிலுக்குச்‌ சென்று இறைவனை வழிபட்டார்‌. 
அங்கிருந்து புறப்பட்டுச்‌ செல்லும்போது அவ்விடத்திலே 
தங்கிவிட வேண்டும்‌ என்ற உணர்ச்சி அவருடைய சங்கற்பம்‌ 
இல்லாமலே உண்டாயிற்று. அதைப்‌ பெரிதாக எண்ணாமல்‌ 
அவர்‌ அவ்விடம்‌ விட்டகன்றார்‌. 

காவிரிக்‌ கரையில்‌ பசுக்கூட்டங்கள்‌ இருப்பதை அந்த 
யோகியார்‌ கண்டார்‌. அருகில்‌ உள்ள சாத்தனூர்‌ என்ற ஊரில்‌ 
வாழும்‌ அந்தணர்களின்‌ பசுக்களை மேய்க்கின்ற மூலன்‌ என்ற 
ஆயன்‌ பசுக்களை நாள்தோறும்‌ ஒட்டிவந்து மேய்ப்பது 
வழக்கம்‌. அன்று அவன்‌ திடீரென்று மேய்க்க வந்த இடத்தில்‌ 
உயிர்‌ நீத்தான்‌. பசுக்களெல்லாம்‌, உயிர்போய்ப்‌ பிணமாகக்‌ 
கடந்த மூலனுடைய உடம்பைச்‌ சுற்றி நின்று கதறின; மோந்து 
பார்த்துக்‌ கலங்கின. 
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இதனை உணர்ந்த சித்தர்‌ பசுக்களின்‌ துயரநிலை கண்டு 
இரங்கி, அவற்றின்‌ துயரத்தைப்‌ போக்கவேண்டும்‌ என்று 
கருதினார்‌. ஆயன்‌ உயிர்பெற்று எழுந்தாலல்லாமல்‌ அந்த 
ஆக்களுக்கு உள்ள துயரம்‌ நீங்க வழியில்லை. ஆதலின்‌ 
சித்தியின்‌ ஆற்றலால்‌ அவர்‌ உடம்பை ஓரிடத்தில்‌ பாதுகாப்பாக 
வைத்துவிட்டு மூலனுடைய உடம்புக்குள்‌ புகுந்து எழுந்தார்‌. 
அவர்‌ எழுந்தது கண்ட பசுக்கள்‌ உவகை மிகுதியால்‌ துள்ளிக்‌ 
குதித்தன. அவரை நாவால்‌ வருடித்‌ தம்‌ அன்பைப்‌ புலப்‌ 
படுத்தின. பகலெல்லாம்‌ அவற்றை அவர்‌ பாதுகாத்தார்‌. 


மாலை வந்தது. திருமூலராகிய சித்தர்‌ மாடுகளை 
யெல்லாம்‌ ஊருக்குள்‌ ஓட்டிக்கொண்டு போனார்‌. அவை தம்‌ 
தம்‌ வீடு புகுந்தன. 

வழக்கத்துக்கு மாறாக அன்று நேரம்‌ தாழ்த்தமையினால்‌ 
மூலனுடைய மனைவி அவன்‌ இன்னும்‌ வரவில்லையே என்ற 
கவலையோடு காத்திருந்தாள்‌. திருமூலரைக்‌ கண்டவுடன்‌ 
அவரை அணுகி, ''ஏன்‌ இவ்வளவு நேரம்‌? உடம்புக்கு 
ஏதேனும்‌ தீங்கு நேர்ந்ததோ?'' என்று அவரைத்‌ தொடப்‌ 
போனாள்‌. உடனே சித்தர்‌, “என்னைத்‌ தொடாதே!'' என்று 
சொல்லி அந்த வீட்டிலே தங்காமல்‌ ஊரில்‌ உள்ள பொது 
மடத்தில்‌ யோகத்தில்‌ இருக்கலானார்‌. 


மக்கள்‌, சுற்றம்‌ யாரும்‌ இல்லாத மனைவி அன்று 
இரவெல்லாம்‌ துயிலில்லாமல்‌ வருந்தி மறுநாள்‌ ஊரிலுள்ள 
வர்களிடம்‌ இந்தச்‌ செய்தியை உரைத்தாள்‌. அவர்கள்‌ 
திருமூலரிடம்‌ சென்று பார்த்தபோது அவர்‌ பரம யோகியாக 
இருப்பதை அறிந்து வியந்தனர்‌. “இவர்‌ சித்த விகற்பம்‌ 
களைந்து தெளிந்த சிவயோகத்தில்‌ நாட்டமுடையவரானார்‌. 
இது எல்லோருக்கும்‌ கிடைக்காத நிலை. இனிமேல்‌ இவர்‌ 
குடும்ப வாழ்வுக்கு வரமாட்டார்‌'' என்று அந்த மாதினிடம்‌ 
சொல்லி அவளை அழைத்துக்கொண்டு போய்‌ விட்டார்கள்‌. 


திருமூலர்‌ மடத்திலிருந்து புறப்பட்டுப்‌ பசுமாடுகள்‌ 


மேயும்‌ இடத்திற்கு வந்து தம்‌ உடம்பை மறைத்து வைத்த 
இடத்தில்‌ பார்த்தார்‌. அங்கே அதைக்‌ காணவில்லை. இறைவன்‌ 
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திருவருளால்‌ நிகழ்ந்தது இது. திருமூலர்‌ திருவாவடுதுறைத்‌ 
திருக்கோயிலில்‌ தமக்கு உண்டான உணர்ச்சியையும்‌ 
நினைவுக்குக்‌ கொணர்ந்தார்‌. 'நாம்‌ இவ்விடத்திலே தங்குவது 
தான்‌ இறைவனுடைய திருவுள்ளம்‌ போலும்‌' என்று எண்ணி 
உருகித்‌ திருவாவடுதுறைத்‌ திருக்கோயிலைச்‌ சார்ந்தார்‌. 

அங்கே மீட்டும்‌ இறைவனை வணங்கி அத்தலத்துக்குரிய 
மரமாகிய அரசின்‌ அடியில்‌ யோக சமாதியில்‌ இருக்கத்‌ 
தொடங்கினார்‌.: ஓராண்டு யோகத்தில்‌ இருந்து விழிப்பார்‌. 
விழித்தவுடன்‌ ஒரு செய்யுள்‌ திருவாய்‌ மலர்வார்‌. இப்படி 
மூவாயிரம்‌ ஆண்டுகள்‌ யோகத்தில்‌ அமர்ந்து மூவாயிரம்‌ 
பாடல்களைப்‌ பாடியருளினார்‌. அப்பால்‌ மீண்டும்‌ கயிலாயம்‌ 
சென்று பழையபடியே இறைவனைப்‌ பிரியாமல்‌ வாழும்‌ 
வாழ்வு பெற்றார்‌. 


இது பெரிய புராணத்தில்‌ கண்ட வரலாறு. “ஆண்டு 
ஒன்றுக்கு ஒரு பாடலாக மூவாயிரம்‌ பாடல்களைச்‌ செய்தால்‌ 
மிகப்‌ பழங்காலந்‌ தொடங்கியே இவர்‌ பாடியிருக்க 
வேண்டுமே! திருமந்திரத்தில்‌ உள்ள சொல்‌ அமைப்பு ' மிகப்‌ 
பழங்காலம்‌ என்று சொல்வதற்கு ஏற்றபடி இல்லையே!!! என்று 
ஆராய்ச்சியாளர்கள்‌ சொல்வார்கள்‌. 

இந்த நாட்டில்‌ பழங்காலத்தில்‌ வழங்கிய வரலாறுகளை 
அப்படியப்படியே எடுத்துக்கொள்ள வேண்டும்‌ என்பதில்லை. 
திருமூலர்‌ சில காலமே திருவாவடுதுறையில்‌ வாழ்ந்‌ 
திருக்கலாம்‌. அவர்‌ பாடிய பாடல்‌ ஒவ்வொன்றும்‌, நினைத்த 
வுடன்‌ எளிதில்‌ பாடிய பாடலாகக்‌ கருதுவதற்கு இல்லை. 
அநுபவத்தில்‌ ஊறித்‌ திளைத்து அதன்‌ பயனாகப்‌ பாட்டு 
எழுந்திருக்கிறது. நம்முடைய அளவைக்‌ கொண்டு பார்த்தால்‌ ' 
ஓராண்டு நல்ல அருள்‌ அநுபவம்‌ பெற்றால்தான்‌ இப்படி ஒரு 
பாடலைப்‌ பாடலாம்‌. அத்தனை பொருட்‌ செறியும்‌ நுட்பமும்‌ 
ஆழமும்‌ உடையவை திருமந்திரப்‌ பாடல்கள்‌. இதனையே 
அந்த வரலாறு வேறு வகையிலே சொல்கிறது என்று 
கொள்ளலாம்‌. 


x 


182 கி. வா. ஜ-வின்‌ திருமுறை மலர்கள்‌-3 


இந்த நூலுக்கு, ““திருமந்திர மாலை” என்பதே 
இயல்பான பெயர்‌. 

மறப்பிலா நெஞ்சினுள்‌ மந்திர மாலை 

உறைப்பொடும்‌ கூடிநின்‌ றோதலும்‌ ஆமே 
என்று திருமந்திரத்தின்‌ பாயிரத்தில்‌ திருமூலர்‌ கூறுவதனாலும்‌ 


“ஞானமுதல்‌ நான்குமலர்‌ நற்றிருமந்‌ திரமாலை”” 
என்று சேக்கிழார்‌ கூறுவதனாலும்‌ இச்செய்தி தெரியவருகிறது. 

“ஏனஎயி றணிந்தாரை 'ஒன்றவன்‌ தான்‌' என எடுத்து" 
என்பது பெரிய புராணம்‌. அதிலிருந்து, திருமந்திரத்தின்‌ 
முதற்பாட்டு, 

ஒன்றவன்‌ தானே; இரண்டவன்‌ இன்னருள்‌; 

நின்றனன்‌ மூன்றினுள்‌; நான்குணர்ந்‌ தான்‌; ஐந்து 

வென்றவன்‌; ஆறு விரிந்தனன்‌, ஏழும்பர்ச்‌ 

சென்றவன்‌ றானிருந்‌ தான்உணர்ந்‌ தெட்டே. 
என்பதென்று தெரியக்‌ கிடக்கிறது. இப்போதுள்ள பதிப்புகளில்‌ 
இப்பாட்டுக்‌ கணபதியின்‌ காப்புக்குப்‌ பிறகு இரண்டாவது 
பாடலாக இருக்கிறது. 


மூலன்‌ உரைசெய்த மூவா யிரந்தமிழ்‌ 
என்ற திருமந்திரத்தில்‌ இரண்டி டங்களில்‌ வருகிறது. சேக்கிழாரும்‌ 
அதனைப்‌ பின்பற்றி, 

“முன்னியஅப்‌ பொருள்மாலைத்தமிழ்மூவா யிரஞ்சாத்தி'! 
என்று கூறுகிறார்‌. 


இப்போது மூவாயிரத்துக்கும்‌ மேற்பட்ட பாடல்கள்‌ 
திடைக்கின்றன. சில பழைய உரைகளில்‌ மூலச்‌ சுவடிகளில்‌ 
இல்லாத வேறு சில பாடல்கள்‌ உள்ளன. 

சிவாகமங்களிலுள்ள கருத்துக்களை தமிழால்‌ பாடும்‌ 
பணியை இறைவன்‌ தமக்கு அருளியதாகக்‌ -குறிப்பிடுகிறார்‌ 
திருமூலர்‌. 


அந்தி மதிபுனை யரனடி நாள்தொறும்‌ 
சிந்தைசெய்‌ தாகமம்‌ செப்பலுற்‌ றேனே 
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என்னைநன்‌ றாக இறைவன்‌ படைத்தனன்‌ 
தன்னைநன்‌ றாகத்‌ தமிழ்ச்செய்யு மாறே 


என்பவை இக்‌ கருத்தைப்‌ புலப்படுத்துகின்றன. 


“தண்ணிலவார்‌ சடையார்தாம்‌ தந்த கமப்பொருளை 
மண்ணின்‌ மிசைத்‌ திருமூலர்வாக்கினால்‌ தமிழ்வகுப்பக்‌ 
கண்ணியஅத்‌ திருவருளால்‌” 

என்று சேக்கிழாரும்‌ பாடுகிறார்‌. 


மந்திரம்‌ என்பது தன்னை நினைப்பாரைத்‌ தீங்கு வராமற்‌ 
பாதுகாப்பது என்னும்‌ பொருளுடையது. 


“நிறைமொழி மாந்தர்‌ ஆணையிற்‌ கிளந்த 

மறைமொழி தானே மந்திரம்‌ என்ப” 
என்பது தொல்காப்பியம்‌. திருமந்திர நூல்‌ நிறை மொழி 
மாந்தராகிய திருமூலருடைய திருவாக்கில்‌ எழுந்தது; தன்னை 
ஓதுவாருக்குத்‌ துன்பம்‌ வராமல்‌ பாதுகாக்கும்‌ ஆற்றலுடையது. 


இது ஒன்பது தந்திரங்களை உடையது. ஓவ்வொரு 
தந்திரமும்‌ பல பகுதிகளாகப்‌ பிரிந்திருக்கின்றது. 235 பகுதிகள்‌ 
தமக்குரிய பெயர்களுடன்‌ உள்ளன. முதலில்‌ பாயிரம்‌ 
இருக்கிறது. அது கணபதி காப்புடன்‌ தொடங்கி, பரசிவப்‌ 
பிரபாவம்‌, திரிமூர்த்திகளின்‌ ஜேஷ்ட கனிஷ்ட முறை, வேதச்‌ 
சிறப்பு, ஆகமச்‌ சிறப்பு, குரு பாரம்பரியம்‌, நாயனார்‌ தம்‌ 
வரலாறு கூறல்‌, குரு மட வரலாறு, திருமந்திரத்‌ தொகைச்‌ 
சிறப்பு, அவையடக்கம்‌ என்ற ஒன்பது பகுதிகளையுடையது. 
திருமந்திரம்‌ முழுவதிலும்‌ உள்ள இந்த உட்பிரிவுகளைப்‌ 
பிரித்துத்‌ தலைப்பிட்டவர்கள்‌ இன்னாரென்று தெரியவில்லை. 
பிற்காலத்தவர்கள்‌ என்பதில்‌ ஐயம்‌ இல்லை. 

முதல்‌ தந்திரத்தில்‌ ஞானம்‌ அடைவதற்குச்‌ சாதனமான 
நல்லொழுக்கங்களைச்‌ சொல்லும்‌ பாடல்கள்‌ இருக்கின்றன. 
இரண்டாம்‌ தந்திரம்‌ சிவபுராணங்களிலும்‌ ஆகமங்களிலும்‌ 
பிறவற்றிலும்‌ உள்ள வரலாறுகளிற்‌ சிலவற்றின்‌ உண்மையை 
உணர்த்துவதோடு, இறைவன்‌ இயற்றும்‌ ஐந்து தொழில்‌ 
களையும்‌, ஆன்மாக்களின்‌ கூறுபாடுகளையும்‌, தீய இயல்புகள்‌ 
இன்னவென்பதையும்‌ எடுத்துக்‌ கூறும்‌. மூன்றாம்‌ தந்திரம்‌ 
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யோக வகைகளையும்‌ சித்தியின்‌ வகைகள்‌ முதலியவற்றையும்‌ 
சொல்லும்‌. நான்காம்‌ தந்திரம்‌ மந்திரங்களின்‌ பிரிவுகளையும்‌, 
அவற்றைப்‌ போற்றும்‌ முறைகள்‌ முதலியவற்றையும்‌ வகுத்‌ 
துரைக்கும்‌. ஐந்தாம்‌ தந்திரம்‌ சைவ சமயத்தின்‌ பகுதிகளையும்‌ 
சோபானங்களையும்‌ பல வகை மார்க்கங்களையும்‌ பிறவற்றை 
யும்‌ இயம்பும்‌. ஏழாம்‌ தந்திரம்‌ ஆறு ஆதாரங்களையும்‌, 
ஆதாரத்தில்‌ நிகழும்‌ திருக்கூத்துக்களையும்‌, யோகப்‌ பயிற்சிக்‌ 
குரிய ஒழுக்கங்களையும்‌, பிறவற்றையும்‌ சொல்லும்‌. எட்டாம்‌ 
தந்திரத்தில்‌ பதினெட்டு அவஸ்தைகள்‌, ஆறு அத்துவாக்கள்‌ 
முதலியவற்றின்‌ இலக்கணங்களையும்‌, அநுபவக்‌ கூறுபாடு 
களையும்‌ காணலாம்‌. ஒன்பதாவது தந்திரத்தில்‌ பஞ்சாக்கரத்தின்‌ 
இலக்கணத்தையும்‌, வகையையும்‌, அவற்றைக்‌ கொண்டு 
அடையும்‌ பேறுகளையும்‌, ஞானம்‌ சித்தித்தவர்கள்‌ பெறும்‌ 
அநுபவங்களையும்‌ கண்டு இன்புறலாம்‌. 


தந்திரம்‌ என்பதற்கு ஆகமம்‌ என்பது பொருள்‌. 
திருமந்திரம்‌ ஆகமப்‌ பொருளைச்‌ சொல்வதாதலின்‌ இந்தப்‌ 
பெயர்‌ அதன்‌ உறுப்புக்களுக்கு அமைந்தது போலும்‌. 


பெற்றநல்‌ ஆகமம்‌ காரணம்‌ காமிகம்‌ 
உற்றநல்‌ வீரம்‌ உயர்சிந்தம்‌ காதுளம்‌ 
மற்றவி யாமிளம்‌ ஆகும்கா லோத்தரம்‌ 
தற்றநற்‌ சுப்பிரம்‌ சொல்லும்‌ மகுடமே 


என்று ஒன்பது ஆகமங்களின்‌ பெயர்களைப்‌ பாயிரத்தில்‌ 
திருமூலர்‌ சொல்கிறார்‌. அந்த ஒன்பது ஆகமங்களின்‌ சாரத்தை 
யும்‌ முறையாக ஒன்பது தந்திரங்களிற்‌ சொன்னதாகவும்‌ 
கொள்ளலாம்‌. 


திருமுறைகள்‌ பன்னிரண்டில்‌ முதல்‌ ஒன்பது திருமுறை 
களும்‌ பதினோராந்‌ திருமுறையும்‌ தோத்திரங்களாக இருப்‌ 
பவை. பன்னிரண்டாந்‌ திருமுறையாகிய பெரிய புராணம்‌ 
காவிய உருவில்‌ இருப்பது. பத்தாந்‌ திருமுறையாகிய 
திருமந்திரமோ .தோத்திரமும்‌ சாத்திரமும்‌ கலந்து இணைந்த 
நூலாக விளங்குகிறது. தோத்திரமாக இருப்பவை அனைத்தும்‌ 
இறைவனைப்‌ படர்க்கையில்‌ வைத்துச்‌ சொல்வனவே. ஒரு 
பாடல்‌ மாத்திரம்‌ முன்னிலையில்‌ வைத்துத்‌ துதிக்கும்‌ 
முறையில்‌ அமைந்திருக்கிறது. -. 
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காணநில்‌ லாய்‌அடி யேற்குற வார்‌உளர்‌ 
நாணநில்‌ லேனுன்னை நான்தழு விக்கொளக்‌ 
கோணல்நில்‌ லாத குணத்தடி யார்மனத்து 
ஆணிய னாகி யமர்ந்துநின்‌ றானே 


என்ற பாட்டே அது. இதற்குப்‌ படர்க்கையாகப்‌ பொருள்‌ 
செய்யும்படி வேறு பாடம்‌ ஏதேனும்‌ இருப்பினும்‌ இருக்கலாம்‌. 


மற்றத்‌ திருமுறைகளில்‌ காணாத நடையும்‌ பொருளும்‌ 
இந்நூலில்‌ இருக்கின்றன. பல பாடல்கள்‌ சித்தர்‌ பாடல்களாக 
இப்போது வழங்கும்‌ பாடல்களைப்‌ போல இருக்கின்றன. 
சித்தர்தம்‌ பாடல்களில்‌ குருமுகமாக உபதேசம்‌ பெற்றார்‌ 
மாத்திரம்‌ உணர்ந்து கொள்ளும்படி பொருளை மறைத்துச்‌ 
சொல்வார்கள்‌. வைத்தியத்திலும்‌, ரசவாதத்தைப்‌ பற்றிய 
நூல்களிலும்‌ இந்தப்‌ பாணியைப்‌ பார்க்கலாம்‌. 


அத்திப்‌ பழமும்‌ அரைக்கீரை நல்வித்தும்‌ 
கொத்திக்‌ குதறிக்‌ கூட்டில்‌ அடைத்தது; 

அத்திப்‌ பழத்தின்‌ அமுதம்‌ அறிந்தபின்‌ 
கத்திக்கொண் டைவரும்‌ காடுறைந்‌ தாரே* 
வழுதலை வித்திடப்‌ பாகல்‌ முளைத்தது 
புமுதியைக்‌ கிண்டிப்‌ பூசனி பூத்தது 

முழுதும்‌ பழுத்தது வாழை இளங்கனி 
தொழுதுகொண்டெறிந்தோர்‌ தொட்டுடை யாரே** 


என்பன போன்ற பாடல்கள்‌ இதற்கு உதாரணம்‌. 


ஆணும்‌ பெண்ணும்‌ சேர்ந்து அளவளாவுகையில்‌ இருவர்‌ 
உயிர்ச்சத்தும்‌ கலந்து உருவாகி அதில்‌ உயிர்‌ புகுந்தது. உடம்பில்‌ 
வந்தபின்‌ அதனுள்ளே அடைபட்ட உயிர்‌ மரணமிலாப்‌ பெருவாழ்வு 
ஒன்று உண்டு என்பதை உணர்ந்து சிவஞானம்‌ பெற்ற பிறகு 
ஐம்பொறிகளும்‌ தம்‌ சேட்டை ஒடுங்கி அகன்றன. 

** ஆணினது சத்தே வித்தாக வினைப்போகமாகிய கசப்பையுடைய 
உடம்பு தோன்றியது. உடலிற்‌ புகுந்த உயிர்‌ தத்துவ ஆராய்ச்சி 
செய்து உள்ளம்‌ மலர்ந்து சிவஞான மணம்‌ தோன்றும்போது 
சிவபரம்‌ பொருளை உணர்ந்து இன்புற்றது. 
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திருமந்திரத்திலுள்ள மூவாயிரம்‌ பாடல்களும்‌ ஒரே 
வகையான செய்யுட்கள்‌. பெரும்பாலும்‌ தரவு கொச்சகக்‌ 
கலிப்பாவைப்‌ போன்றவை அவை. 


திருமந்திரம்‌ முழுமைக்கும்‌ தெளிவாக உரை தெரிந்து 
கொள்ள வேத ஞானமும்‌ ஆகம ஞானமும்‌ யோக நூற்‌ 
பயிற்சியும்‌ மந்திர சாத்திர அறிவும்‌ ஞானசாத்திர உணர்வும்‌ 
வேண்டும்‌. இவற்றை முற்றப்‌ பெற்றாலும்‌ இதிலுள்ள பல 
செய்திகள்‌ தெளிவாக விளங்கா. அதனால்தான்‌ இந்நூல்‌ 
முழுவதற்கும்‌ இதுகாறும்‌ யாரும்‌ உரை எழுதவில்லை. பழைய 
உரைகள்‌ சில பாடல்களுக்கு மாத்திரம்‌ இருக்கின்றன. 


திருமூலர்‌ இந்தப்‌ பாடல்களை அருளிய திருவாவடு 
துறையில்‌, மிகப்‌ புகழ்பெற்ற சைவ ஆதீனம்‌ ஒன்று இருப்பதை 
யாவரும்‌ உணர்வர்‌. அவ்வாதீனத்தினர்‌ ஒவ்வோராண்டும்‌ 
திருமந்திர மகாநாடு கூட்டிப்‌ பல சொற்பொழிவை நிகழச்‌ 
செய்கிறார்கள்‌. திருமந்திரத்திற்‌ சில சில பாடல்களின்‌ பழைய 
உரைகள்‌ அடங்கிய இரண்டு நூல்களை வெளியிட்டிருக்‌ 
கிறார்கள்‌. இப்போது திருவாவடுதுறையாதீனத்தில்‌ 21-ஆவது 
பட்டத்தில்‌ ஞானாசாரியராக எழுந்தருளியிருக்கும்‌ ஸ்ரீலஸ்ரீ 
சுப்பிரமணிய தேசிக சுவாமிகள்‌ இத்தகைய பயனுள்ள 
தொண்டுகளைச்‌ செய்து வருவது தமிழகத்தின்‌ தவப்‌ 
பேறென்றே கொள்ள வேண்டும்‌. கன்னடியத்‌ திருமேனிக்‌ 
கம்பளச்‌ சட்டைக்‌ கயிலாய சித்தர்‌ என்னும்‌ சிவயோகியர்‌ சில 
பாடல்களுக்குச்‌ செய்தருளிய உரையுடன்‌ கூடிய திருமந்திரப்‌ 
பதிப்பொன்றும்‌ (1954), சிவயோகப்‌ பகுதி முதலியவற்றுக்கு 
உரிய பழைய உரை அடங்கிய பதிப்பொன்றும்‌ (1955) 
இவ்வாதீனத்திலிருந்து வெளிவந்திருக்கின்றன. 

1912-ஆம்‌ ஆண்டில்‌ மாவை வே. விசுவநாத பிள்ளை 
யென்னும்‌ அறிஞர்‌ திருமந்திரப்‌ பதிப்பு ஒன்றை வெளியிட்டார்‌; 
அதில்‌ மூலமும்‌ குறிப்புரையும்‌ அடங்கி யிருக்கின்றன. 
வேதாரணியம்‌ டாக்டர்‌ வி.வி.ரமண சாஸ்திரிகள்‌ எழுதிய 
விரிவான அரிய நூன்முகம்‌ ஒன்று இப்பதிப்பை அணி 
செய்கிறது. பதிப்பாசிரியர்‌ தாம்‌ எழுதிய பதிப்புரையில்‌ 
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திருமந்திரம்‌ முழுமைக்கும்‌ உரை எழுதி வைத்திருப்பதாகவும்‌, 
அது அச்சில்‌ இருப்பதாகவும்‌ தெரிவித்திருந்தார்‌. அந்தப்‌ பதிப்பு 
வெளியில்‌ வரவே இல்லை. 

திரிசிரபுரம்‌ திரு. ௮. சிவானந்தசாகர யோக&சுவரர்‌ 
என்னும்‌ பெரியார்‌ திருமந்திரம்‌ முழுமைக்கும்‌ உரை எழுதி 
யிருக்றொராம்‌. அதில்‌ 20 பாடல்களுக்குரிய உரையை மாத்திரம்‌ 
சமீபத்தில்‌ புகழுடம்பு பெற்ற வரகவி திரு அ.சுப்பிரமணிய 
பாரதியாரவர்கள்‌ வெளியிட்டிருக்கிறார்‌ (1954). அச்சிறு நூலின்‌ 
தோற்றுவாயில்‌, அவ்வுரையைப்‌ பற்றிய வரலாற்றைப்‌ 
பின்வருமாறு தெரிவிக்கிறார்‌. 


“திரு ௮. சிவானந்த சாகர யோக்சுவரர்‌ சித்தர்களுடன்‌ 
இருந்து பழயெவராதலின்‌, இவர்‌ சென்னையில்‌ திருவல்லிக்‌ 
கேணியில்‌ கல்லூரித்‌ தமிழாசிரியராய்‌ இருந்த சமயம்‌ கடந்த 
நாற்பத்தைந்தாண்டுகட்கு முன்‌ தம்முடைய அன்பர்‌ பலருடைய 
வேண்டுகோட்கு இணங்கித்‌ இருமந்திரத்திற்கு உரை இயற்றத்‌ 
தொடங்கி மூன்று வருஷ காலங்களுக்குள்‌ இரண்டாயிரத்தைந்‌ 
நூறு மந்திரங்களுக்குமேல்‌ உரை செய்து முடித்தனர்‌... அவர்கள்‌ 
இயற்றிய உரையுடன்‌ கூடிய அம்மந்திரங்களை அவர்‌ 
காலத்திலே அவர்‌ முன்னிலையில்‌ அச்சிடப்‌ பலவாறு முயற்சி 
செய்த பார்த்தேன்‌. பயன்பெற முடியவில்லை. பின்னர்‌ 
அவைகளை ஒரு பேழைப்‌ புத்தகமாக்கிப்‌ பாதுகாத்து 
வரலானேன்‌. இப்போது சமீபத்தில்‌ ஐந்து வருஷங்களுக்கு முன்‌ 
கவனிக்கையில்‌ தாள்கள்‌ அனைத்தும்‌ மட்கிப்போய்த்‌ 
தொடுவதற்கு முன்‌ தூள்‌ தூளாக ஒடிந்து உதிரும்‌ நிலைமையில்‌ 
உள்ளது கண்டு எனக்குக்‌ கிடைத்த ஒழிவு நேரத்தில்‌ அவற்றிற்கு 
வேறு பிரதி அமைப்பதில்‌ கவனம்‌ செலுத்தினேன்‌. மந்திரத்தின்‌ 
ஒன்பது தந்திரங்களில்‌ மூன்று, ஐந்து, ஆறு தந்திரங்களும்‌, 
ஒன்று, நான்கு, ஏழு தந்திரங்களிற்‌ சில பாடல்களுமே 
உருவாக்கப்பட்டன. மற்றவை உருவாக்கற்கியலாதனவாய்‌ 
உதிர்ந்து . போயின. 

'இதைக்‌ காணும்‌ தமிழ்‌ அன்புச்‌ செல்வர்கள்‌ முயன்று 
எஞ்சியிருப்பவற்றையாவது புத்தக உருவில்‌ வெளியிட 
முயன்றால்‌ தமிழ்‌ நாட்டுக்குப்‌ பயன்படும்‌. ' 
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திருமந்திரத்திலுள்ள மூவாயிரம்‌ பாடல்களும்‌ ஒரே 
வகையான செய்யுட்கள்‌. பெரும்பாலும்‌ தரவு கொச்சகக்‌ 
கலிப்பாவைப்‌ போன்றவை அவை. 


திருமந்திரம்‌ முழுமைக்கும்‌ தெளிவாக உரை தெரிந்து 
கொள்ள வேத ஞானமும்‌ ஆகம ஞானமும்‌ யோக நூற்‌ 
பயிற்சியும்‌ மந்திர சாத்திர அறிவும்‌ ஞானசாத்திர உணர்வும்‌ 
வேண்டும்‌. இவற்றை முற்றப்‌ பெற்றாலும்‌ இதிலுள்ள பல 
செய்திகள்‌ தெளிவாக விளங்கா. அதனால்தான்‌ இந்நூல்‌ 
முழுவதற்கும்‌ இதுகாறும்‌ யாரும்‌ உரை எழுதவில்லை. பழைய 
உரைகள்‌ சில பாடல்களுக்கு மாத்திரம்‌ இருக்கின்றன. 


திருமூலர்‌ இந்தப்‌ பாடல்களை அருளிய திருவாவடு 
துறையில்‌, மிகப்‌ புகழ்பெற்ற சைவ ஆதீனம்‌ ஒன்று இருப்பதை 
யாவரும்‌ உணர்வர்‌. அவ்வாதனத்தினர்‌ ஒவ்வோராண்டும்‌ 
திருமந்திர மகாநாடு கூட்டிப்‌ பல சொற்பொழிவை நிகழச்‌ 
செய்கிறார்கள்‌. திருமந்திரத்திற்‌ சில சில பாடல்களின்‌ பழைய 
உரைகள்‌ அடங்கிய இரண்டு நூல்களை வெளியிட்டிருக்‌ 
கிறார்கள்‌. இப்போது திருவாவடுதுறையாதனத்தில்‌ 21-ஆவது 
பட்டத்தில்‌ ஞானாசாரியராக எழுந்தருளியிருக்கும்‌ ஸ்ரீலஸ்ரீ 
சுப்பிரமணிய தேசிக சுவாமிகள்‌ இத்தகைய பயனுள்ள 
தொண்டுகளைச்‌ செய்து வருவது தமிழகத்தின்‌ தவப்‌ 
பேறென்றே கொள்ள வேண்டும்‌. கன்னடியத்‌ திருமேனிக்‌ 
கம்பளச்‌ சட்டைக்‌ கயிலாய சித்தர்‌ என்னும்‌ வெயோகியர்‌ சில 
பாடல்களுக்குச்‌ செய்தருளிய உரையுடன்‌ கூடிய திருமந்திரப்‌ 
பதிப்பொன்றும்‌ (1954), சிவயோகப்‌ பகுதி முதலியவற்றுக்கு 
உரிய பழைய உரை அடங்கிய பதிப்பொன்றும்‌ (1955) 
இவ்வாதீனத்திலிருந்து வெளிவந்திருக்கின்றன. 

1912-ஆம்‌ ஆண்டில்‌ மாவை வே. விசுவநாத பிள்ளை 
யென்னும்‌ அறிஞர்‌ திருமந்திரப்‌ பதிப்பு ஒன்றை வெளியிட்டார்‌; 
அதில்‌ மூலமும்‌ குறிப்புரையும்‌ அடங்கி யிருக்கின்றன. 
வேதாரணியம்‌ டாக்டர்‌ வி.வி.ரமண சாஸ்திரிகள்‌ எழுதிய 
விரிவான அரிய நூன்முகம்‌ ஒன்று இப்பதிப்பை அணி 
செய்கிறது. பதிப்பாசிரியர்‌ தாம்‌ எழுதிய பதிப்புரையில்‌ 
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திருமந்திரம்‌ முழுமைக்கும்‌ உரை எழுதி வைத்திருப்பதாகவும்‌, 
அது அச்சில்‌ இருப்பதாகவும்‌ தெரிவித்திருந்தார்‌. அந்தப்‌ பதிப்பு 
வெளியில்‌ வரவே இல்லை. 

திரிசிரபுரம்‌ திரு. ௮. சிவானந்தசாகர யோகீ£சுவரர்‌ 
என்னும்‌ பெரியார்‌ திருமந்திரம்‌ முழுமைக்கும்‌ உரை எழுதி 
யிருக்கிறாராம்‌. அதில்‌ 20 பாடல்களுக்குரிய உரையை மாத்திரம்‌ 
சமீபத்தில்‌ புகழுடம்பு பெற்ற வரகவி திரு அ௮.சுப்பிரமணிய 
பாரதியாரவர்கள்‌ வெளியிட்டிருக்கிறார்‌ (1954). அச்சிறு நூலின்‌ 
தோற்றுவாயில்‌, அவ்வுரையைப்‌ பற்றிய வரலாற்றைப்‌ 
பின்வருமாறு தெரிவிக்கிறார்‌. 


“திரு அ. சிவானந்த சாகர யோக&சுவரர்‌ சித்தர்களுடன்‌ 
இருந்து பழகியவராதலின்‌, இவர்‌ சென்னையில்‌ திருவல்லிக்‌ 
கேணியில்‌ கல்லூரித்‌ தமிழாசிரியராய்‌ இருந்த சமயம்‌ கடந்த 
நாற்பத்தைந்தாண்டுகட்கு முன்‌ தம்முடைய அன்பர்‌ பலருடைய 
வேண்டுகோட்கு இணங்கித்‌ திருமந்திரத்திற்கு உரை இயற்றத்‌ 
தொடங்கி மூன்று வருஷ காலங்களுக்குள்‌ இரண்டாயிரத்தைந்‌ 
நூறு மந்திரங்களுக்குமேல்‌ உரை செய்து முடித்தனர்‌... அவர்கள்‌ 
இயற்றிய உரையுடன்‌ கூடிய அம்மந்திரங்களை அவர்‌ 
காலத்திலே அவர்‌ முன்னிலையில்‌ அச்சிடப்‌ பலவாறு முயற்சி 
செய்த பார்த்தேன்‌. பயன்பெற முடியவில்லை. பின்னர்‌ 
அவைகளை ஒரு பேழைப்‌ புத்தகமாக்கிப்‌ பாதுகாத்து 
வரலானேன்‌. இப்போது சமீபத்தில்‌ ஐந்து வருஷங்களுக்கு முன்‌ 
கவனிக்கையில்‌ தாள்கள்‌ அனைத்தும்‌ மட்கிப்போய்த்‌ 
தொடுவதற்கு முன்‌ தூள்‌ தூளாக ஒடிந்து உதிரும்‌ நிலைமையில்‌ 
உள்ளது கண்டு எனக்குக்‌ கிடைத்த ஒழிவு நேரத்தில்‌ அவற்றிற்கு 
வேறு பிரதி அமைப்பதில்‌ கவனம்‌ செலுத்தினேன்‌. மந்திரத்தின்‌ 
ஒன்பது தந்திரங்களில்‌ மூன்று, ஐந்து, ஆறு தந்திரங்களும்‌, 
ஒன்று, நான்கு, ஏழு தந்திரங்களிற்‌ சில பாடல்களுமே 
உருவாக்கப்பட்டன. மற்றவை உருவாக்கற்கியலாதனவாய்‌ 
உதிர்ந்து . போயின. 

‘இதைக்‌ காணும்‌ தமிழ்‌ அன்புச்‌ செல்வர்கள்‌ முயன்று 
எஞ்சியிருப்பவற்றையாவது புத்தக உருவில்‌ வெளியிட 
முயன்றால்‌ தமிழ்‌ நாட்டுக்குப்‌ பயன்படும்‌. ' 
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இந்தப்‌ புத்தகத்தில்‌ மிகவும்‌ நுட்பமான பாடல்களை 
விளக்கும்‌ செயலை நான்‌ மேற்கொள்ளவில்லை. பதினேழு 
பாடல்களை எடுத்துக்‌ கட்டுரை யுருவத்தில்‌ விளக்கம்‌ 
எழுதியிருக்கிறேன்‌. திருமுறை மலர்களைப்‌ பாராட்டி ஆதரித்து 
ஊக்கம்‌ ஊட்டும்‌ அன்பர்களுக்கு என்‌ நன்றியைத்‌ தெரிவித்துக்‌ 

கொள்கிறேன்‌. 
கி.வா.ஜகந்நாதன்‌. 

ஸ்ஸ்ஸ்‌ 


ஞானக்‌ கொழுந்து 


சைவ சமயத்தில்‌ உள்ளவர்கள்‌ எந்தக்‌ காரியம்‌ 
செய்தாலும்‌ கணபதியைத்‌ தொழுது தொடங்குவது வழக்கம்‌. 
பெரிய அரண்மனையின்‌ வாயிலில்‌ யானை நிற்பது போலத்‌ 
திருக்கோயில்களில்‌ புகும்பொழுதே யானைமுகனாகிய கணபதி 
வாயிலில்‌ வீற்றிருப்பதைக்‌ காணலாம்‌. 

சைவ சமயத்தில்‌ சிவபிரானுடைய குமாரர்களாகிய 
விநாயகரையும்‌ குமரவேளையும்‌ சிவபிரானுக்குரிய 
மதிப்புடனே போற்றுவது வழக்கம்‌. எல்லா மந்திரங்களுக்கும்‌ 
மூலமாகிய பிரணவ சொரூபி விநாயகர்‌ என்று சாத்திரம்‌ கூறும்‌. 
ஞானத்தை வழங்கும்‌ விநாயகரை யோகிகளும்‌ மூலாதாரத்தில்‌ 
உள்ள தெய்வமாகப்‌ போற்றுவர்‌. 

சிறந்த யோகியும்‌ சிவாகமக்‌ கருத்துக்களைத்‌ தமிழில்‌ 
அருளியவருமாகிய திருமூலர்‌ முதலில்‌ கணபதிக்கு வணக்கம்‌ 
கூறுகிறார்‌. 


Kk 


விநாயகனுடைய திருவுருவத்தை நினைக்கும்போது 
யானை முகந்தான்‌ முதலில்‌ நினைவுக்கு வரும்‌. அந்த முகத்தின்‌ 
சிறப்பிலக்கணம்‌ துதிக்கை. யானைக்குத்‌ துதிக்கையாகிய ஒரு 
கைதான்‌ உண்டு. ஆனால்‌ யானை முகனாகிய கணபதிக்கோ 
தெய்வ நிலைக்கு ஏற்ப அமைந்த நான்கு திருக்கரங்களும்‌ 
யானை முகத்துக்கு ஏற்ப அமைந்த நெடுங்கையாகிய துதிக்கை 
ஒன்றும்‌ ஆக ஐந்து கரங்கள்‌ உண்டு. துதிக்கை அன்பர்கள்‌ உள்ள 
இடத்துக்கு நீண்டு சென்று வழங்கும்‌ ஆற்றல்‌ உடையது. 


“தருகை நீண்ட தசரதன்‌” 


என்றது போலக்‌ கணபதி நீண்ட கை படைத்திருப்பது, தான்‌ . 
வேண்டியதைப்‌ பெறுவதற்கு அன்று; அவன்‌ ஒன்றாலும்‌ 
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குறைவு இல்லாதவன்‌. தன்னை அணுக அஞ்சுவாருக்கும்‌ நீண்டு 
சென்று வழங்கும்‌ வண்மையை உடையவன்‌ என்பதைத்‌ 
துதிக்கை காட்டுகிறது. 

இறைவனுடைய திருவருளைப்‌ பெறவேண்டும்‌ என்ற . 
நாட்டம்‌ பிறவாமல்‌ நம்மை மலத்தில்‌ அழுத்துவதற்குக்‌ 
காரணமாக இருப்பது நம்முடைய பொறிகள்‌. இந்தப்‌ பொறி 
களின்‌ வாயிலாக நுகரும்‌ நுகர்ச்சிக்கு அடிமைப்பட்டு அந்த 
நுகர்ச்சியே வாசனையாகப்‌ படிய, அதனால்‌ பிறந்து பிறந்து 
உழல்கிறோம்‌. ஐம்பொறிகளின்‌ குறும்பை அடக்க வேண்டுமா 
னால்‌ ஞானம்‌ உண்டாகவேண்டும்‌. இறைவனுடைய திரு 
வருளால்‌ ஞானம்‌ உண்டாகும்‌. ஞான தாதாவாகிய விநாயகன்‌ 
ஐம்பொறிகளையும்‌ அடைத்து அருள்‌ செய்ய ஐந்து கரங்களைப்‌ 
பெற்றிருக்கிறான்‌. 


“உரன்‌என்னும்‌ தோட்டியான்‌ ஓர்‌. ஐந்தும்‌ காப்பான்‌ 

வரன்‌என்னும்‌ வைப்பிற்கோர்‌ வித்து”' 
என்று வள்ளுவர்‌ வாய்மலர்ந்தார்‌. ஓஐம்பொறிகளாதிய 
மதயானையை அடக்கும்‌ அங்குசத்தையும்‌ பாசத்தையும்‌ தன்‌ 
கரங்களில்‌ வைத்திருக்கிறவன்‌ கணபதி. மற்ற யானைகள்‌ 
பாசத்தையும்‌ அங்குசத்தையும்‌ கண்டால்‌ அஞ்சும்‌, கணபதியோ 
அவ்விரண்டையும்‌ தன்‌ திருக்கரத்திலே கொண்டவன்‌. அவை. 
கட்டுப்படும்‌ யானைகள்‌. இவனோ கட்டுப்படாத யானை 
மட்டும்‌ அன்று; ஐம்பொறிகளாகிய யானைகளைக்‌ கட்டுப்‌ 
படுத்தி, அவற்றால்‌ அஞ்சிக்‌ கட்டுப்பட்ட உயிர்களைப்‌ பாசத்தி 
னின்றும்‌ விடுவிப்பவன்‌. மற்ற யானைகளுக்குக்‌ காமத்தால்‌ 
மதம்‌ புறப்படும்‌. கணபதிக்கோ அருளாகிய மதம்‌ மலரும்‌. 


“கருணையென்னும்‌ வெள்ளமதம்‌ பொழிசித்த வேழம்‌.” 


கை செயலுக்கு அறிகுறி, கை என்ற சொல்லுக்கே செயல்‌ 
என்ற பொருள்‌ உண்டு; கையறல்‌ என்ற தொடரால்‌ அது 
விளங்கும்‌. ஐந்து கைகள்‌ உடையவன்‌ என்பது ஐந்து தொழிலை 
உடையவன்‌ என்பதற்குரிய அறிகுறியுமாகும்‌. படைப்பு, காப்பு, 
அழிப்பு, மறைப்பு, அருளல்‌ என்னும்‌ ஐந்துக்கும்‌ தலைவன்‌ 
ஐங்கரன்‌. 
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யானைத்‌ தலை பெரியது. அறிவுக்குத்‌ தலை 
அடையாளம்‌. மற்றவர்களுக்கெல்லாம்‌ உள்ள தலைகளைவிடக்‌ 
கணபதிக்குப்‌ பெரிய தலை இருக்கிறது; அவன்‌ யாவரினும்‌ 
பெரிய அறிவுடையவன்‌ அல்லவா? ஞானத்தின்‌ இருப்பிடம்‌ 
அவன்‌; முற்றறிவுடைய மூர்த்தி. 

அவனுக்கு யானையைப்போல இரண்டு கொம்புகள்‌ 
இருந்தும்‌ ஒன்றை ஒடித்துவிட்டான்‌. இப்போது இருப்பது 
ஒற்றைக்‌ கொம்புதான்‌. மற்ற யானைக்கும்‌ தனக்கும்‌ வேறுபாடு 
தோற்றும்படி ஒற்றைக்‌ கொம்புடன்‌ விளங்குகிறான்‌. 
அக்கொம்பு மூன்றாம்‌ பிறைச்‌ சந்திரனைப்‌ போல மாசு 
மறுவற்று வெண்மை யாய்‌ வளைவையுடையதாய்‌ விளங்கு 
கின்றனது. 


விநாயகன்‌ தன்‌ கொம்புகளில்‌ ஒன்றை ஓடித்துக்‌ 
கயமுகாசுரனைச்‌ சங்காரம்‌ செய்தான்‌; மேரு மலையில்‌ 
பாரதத்தை எழுதினான்‌. நல்லோருக்குத்‌ தீங்கு பயக்கும்‌ அசுர 
சக்திகளை ஒடுக்கிக்‌ கல்லையும்‌ பதப்படுத்தும்‌ ஆற்றல்‌ 
அக்கொம்புக்கு உண்டு.. இறைவனுக்கு நிக்கிரகம்‌, அநுக்கிரகம்‌ 
என்ற இரண்டு ஆற்றல்கள்‌ உள்ளன. அவை பகையினாலும்‌ 
நட்பினாலும்‌ அமைவன அல்ல. அருளால்‌ செய்வனவே அவை 
இரண்டும்‌. குணமற்ற பிள்ளையை அடித்தும்‌ குணமுள்ளவனை 
அணைத்தும்‌ வளர்க்கும்‌ தாய்போல்‌ இருப்பவன்‌ அவன்‌. 
அடித்தலுக்கும்‌ அணைத்தலுக்கும்‌ காரணமாக இருப்பது 
தாயினுடைய அன்பே ஆகும்‌. அவ்வாறே நிக்கிரகம்‌, அநுக்‌ 
கிரகம்‌ இரண்டுக்கும்‌ மூலம்‌ அருள்தான்‌. நிக்கிரகத்துக்குக்‌ 
காரணமானதை மறக்கருணை யென்றும்‌, அநுக்கிரகத்துக்குக்‌ 
காரணமானதை அறக்கருணையென்றும்‌, கூறுவர்‌. 


விநாயகருடைய கொம்புகள்‌ இரண்டில்‌ ஒடித்த கொம்பு 
மறக்‌ கருணையையும்‌, ஒடிக்காத கொம்பு அறக்கருணையையும்‌ 
குறிப்பன. அடிபணியும்‌ அன்பருக்கு மறக்கருணை தோற்றாது. 
அறக்‌ கருணையை நினைவுறுத்தும்‌ ஒற்றைக்‌ கொம்புதான்‌ 
தெரியும்‌, இந்துவின்‌ இளம்‌ பிறையைப்‌ போலக்‌ கண்ணுக்குக்‌ 
குளிர்ச்சியாய்த்‌ தோற்றம்‌ அளிக்கும்‌. நமக்கு அருள்புரிவான்‌ 
என்ற எண்ணத்தால்‌ உள்ளம்‌ குளிருமல்லவா? 
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ஐந்த கரத்தனை* ஆனை முகத்தனை 

இந்து இளம்பிறை போலும்‌ எயிற்றனை. 

(ஐந்து திருக்கரங்களை உடையவனை, ஆனை முகம்‌ 
உடையவனை, சந்திரனது இளம்பிறையைப்‌ போன்ற ஒற்றைக்‌ 
கொம்பை உடையவனை.) 


x 


விநாயகக்‌ கடவுள்‌ சிவபெருமானுடைய குமாரன்‌, 
கடவுள்‌ ஒருவனேயானாலும்‌ தன்னை வழிபடுபவர்களுடைய 
நாட்டத்துக்கு ஏற்ப வெவ்வேறு திருவுருவம்‌ கொண்டு காட்சி 
அளிக்கிறான்‌. அவன்‌ எடுக்கும்‌ ஒவ்வொரு கோலத்திலும்‌ 
தனித்தனியான சில இயல்புகள்‌ சிறப்பாகப்‌ புலப்படும்‌. 
சிவபெருமான்‌ தந்தை, விநாயகன்‌ அவனுடைய பிள்ளை என்ற 
உறவு, உலகில்‌ உள்ள தந்தை மகன்‌ என்ற உறவு முறையைப்‌ 
போன்றதன்று. கங்கையில்‌ உள்ள நீரைத்‌ தமக்குப்‌ பயன்பட 
வேண்டும்‌ என்ற கருத்தினால்‌ ஒரு வெள்ளிக்‌ குடத்தில்‌ எடுத்துக்‌ 
கொணர்ந்த வைத்துக்கொள்றொர்‌ ஒருவர்‌. அவர்‌ அதை 
வெள்ளிக்குடத்து ஜலம்‌ என்று சொல்வார்‌. அந்த நீரையே 
கங்காஜலம்‌ என்றும்‌ சொல்லலாம்‌. இரண்டுக்கும்‌ வேறுபாடு 
இல்கை. சிவபரஞ்சுடரின்‌ இயல்புகளை எண்ணும்‌ பக்தர்‌ 
களுக்கு விநாயகன்‌ வேறு அல்லன்‌ என்ற உண்மை தெரியும்‌. 
ஆயினும்‌ விநாயகன்‌ என்று தனியே வைத்து வழிபடும்போது 
பரம்பொருளின்‌ இயல்புகளிற்‌ சிலவற்றைச்‌ சிறப்பாகவும்‌ 
அழுத்தமாகவும்‌ எண்ணும்‌ நிலை உண்டாகிறது. 


* ஐந்து கரத்தனை என்றது: ஐந்தாவது கரமெனப்படும்‌ துதிக்கை 
பிரணவாகாரமாதலால்‌ அதனசை சிறப்பித்தற்கே; அன்றியும்‌ 
தேவிபஞ்சமப்‌ பிரணவங்களில்‌ முதன்மை பெற்ற மஹா ஸாரஸ்வத 
பீஜமாகிய ஐங்காரத்தை முன்னர்‌ அமைத்துப்‌ பின்னர்‌ ஆகாச 
வாசகமாகிய தகரத்தையும்‌, பரமசிவ வாசகமாகிய உகரத்தையும்‌ 
அமைத்த முறைபற்றிச்‌ சகல சப்தமயப்‌ பிரபஞ்சத்திற்கும்‌ 
ஆதாரமாகிய சிதம்பரத்தின்கண்‌ ஆகாச சரீரம்‌ ப்ரஹ்ம” என்று 
வேதாந்தம்‌ கூறியவாறு அதன்‌ மயமாய்‌, அதிற்‌ கருணானந்தத்‌ 
திருமேனி கொண்டருளிய பரமசிவத்தினது திவ்ய சொரூப 
இலக்கணம்‌ அமைந்தது. -திருமந்திரம்‌, மா.வே.வீசுவநாத பிள்ளை 
பதிப்பு, /9/2. 
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தன்னை எண்ணாதவருக்கு இடையூறுகளையும்‌, எண்ணு 
வாருக்கு இடையூறு நீக்கத்தையும்‌ உண்டாக்குபவன்‌ என்று 
விக்கினேசுவரனைச்‌ சொல்வார்க்ள. அது அவனது சிறப்பியல்பு. 
யானை தீங்கும்‌ புரியும்‌; நன்மையும்‌ புரியும்‌ அல்லவா? 


சிவபிரானுடைய குமாரனாகிய விநாயகன்‌ ஞானக்‌ 
கடலின்‌ ஓர்‌ அலை. ஞானக்‌ கடல்‌ சிவபிரான்‌; அவனுடைய 
குமாரன்‌ அதன்‌ அலை. அலை என்று தனியே பெயர்‌ சொன்னா. 
லும்‌ அது கடலினின்றும்‌ வேறு என்று சொல்லலாமா? 


நந்தி என்பது சிவபிரானுக்கு ஒரு பெயர்‌. விநாயகன்‌ அந்‌ 
நந்தியின்‌ மகன்‌. நந்தி ஞானக்‌ கற்பகம்‌ போல நிற்பவன்‌; அக்‌ 
கற்பகத்தின்‌ கொழுந்தாக விளங்குபவன்‌ கணபதி. 


நந்தி மகன்றனை ஞானக்‌ கொழுந்தினை,” 
(சிவபிரானுடைய திருக்‌ குமாரனை, ஞானமென்னும்‌ கற்பக 
மரத்தின்‌ கொழுந்து போன்றவனை. ) 
Kk 


விநாயகனைப்‌ பார்க்கும்போது முதலில்‌ அவன்‌ 
துதிக்கையும்‌ மற்றக்‌ கைகளும்‌ தெரிகின்றன; ஐந்து கரத்தன்‌ 
என்று போற்றுகிறோம்‌. பிறகு பெரிய ஆனைமுகம்‌ காட்சி 
அளிக்கிறது. ஒற்றைக்‌ கொம்பையும்‌ காண்கிறோம்‌. ஐம்‌ 
பொறியை அடக்கும்‌ ஞானத்தை வழங்கும்‌ வள்ளல்‌, பேரறி 
வுடையவன்‌, அநுக்கிரக சக்தி யுடையவன்‌, பரம சிவத்தின்‌ 
கான்‌ மூளை, ஞான சொரூபி என்றெல்லாம்‌ தெரிந்து 
கொண்டோம்‌. அந்த எண்ணங்கள்‌ யாவற்றையும்‌ நம்முடைய 
புத்தியிலே வைத்துப்‌ பார்க்கிறோம்‌. ஒருவன்‌ சிறந்தவன்‌ என்ற 
அறிவு உண்டானால்‌ நமக்கு அவனிடம்‌ மதிப்பு ஏற்படும்‌. 
அப்படி ஏற்பட்டால்‌ நாம்‌ அவனிடம்‌ பணிவாக நடக்கத்‌ 
தொடங்குவோம்‌. இங்கே கணபதியின்‌ இயல்புகளைச்‌ 


. 


ஞானக்‌ கொழுந்தினை என்றது: அவர்‌ திருமேனி சுத்த சைதன்ய 
மயமென்று குறித்தற்கு; ௮து மூலாதாரத்தின்கண்‌ யோகி 
களின்‌ பாவனா ரூபமாய்‌ அமைதலால்‌ என்க.-திருமந்திரம்‌, 
மா.வே.வீசுவநாத பிள்ளை பதிப்பு, 
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சிந்தித்துப்‌ பார்த்தோம்‌; புத்தியில்‌ வைத்தோம்‌. அப்போது 
அவனிடத்தில்‌ பக்தி தோன்றுகிறது. உடனே, அவனைப்‌ பணிய 
வேண்டும்‌ என்ற உணர்வு எழுகிறது. அவன்‌ திருவடிகளில்‌ 
விழுந்து வணங்குகிறோம்‌. 

திருமூலர்‌ அவன்‌ இயல்புகளைப்‌ புந்தியில்‌ வைத்தார்‌; 
பின்பு அவன்‌ அடியைப்‌ பணிந்து வணங்குகிறார்‌. 


புந்தியில்‌ வைத்தடி போற்றுகின்‌ றேனே. 
(புத்தியில்‌ வைத்துத்‌ திருவடிகளைப்‌ பணிகின்றேன்‌. ) 
x 


“ஜந்து கரமும்‌ ஆனை முகமும்‌ பிறையைப்‌. போன்ற 
ஒற்றைக்‌ கொம்பும்‌ உடையவன்‌ விநாயகன்‌; அவன்‌ 
சிவகுமாரன்‌; ஞான சொரூபி. அதனைத்‌ தியானித்து அவன்‌ 
திருவடியை வணங்குகிறேன்‌” என்று திருமூலர்‌ பாடுகிறார்‌. 


ஐந்து கரத்தனை ஆனை முகத்தனை 

இந்து இளம்பிறை போலும்‌ எயிற்றனை 

நந்தி மகன்றனை ஞானக்‌ கொழுந்தினைப்‌ 

புந்தியில்‌ வைத்துஅடி போற்றுகின்‌ றேனே. 

(இந்து-சந்திரன்‌. வடசொல்‌ ஆதலின்‌ உகரம்‌ முற்றுகரமாகக்‌ 
கெடாமல்‌ நின்றது. எயீறு-கொம்பு; எயிற்றன்‌-கொம்பை உடையவன்‌, 
புந்தி; புத்தி யென்பதன்‌ திரிபு. ஐந்து கரத்தன்‌ முதலிய யாவும்‌ 
விநாயகனையே குறித்தன.) 
இவன்‌ அருளுவான்‌ என்ற நம்பிக்கையோடு கணபதியை 

அணுகுவதால்‌, அந்த நம்பிக்கையை அருளும்‌ ஐங்கரங்களை 
முதலில்‌ சொன்னார்‌. தன்னிடம்‌ ஒன்று இல்லாதான்‌ பிறனுக்கு 
எவ்வாறு கொடுக்க இயலும்‌? இவன்‌ பிறருக்கு அளிக்கும்‌ 
பொருளாகிய அறிவு நிரம்பப்‌ பெற்றவன்‌ என்பதற்கு 
ஆனைமுகத்தன்‌ என்று பின்‌ கூறினார்‌. கொடுக்கும்‌ கையும்‌, 
பொருளும்‌ உடையவனானாலும்‌ அருளும்‌ இயல்பு உண்டோ 
என்று ஐயுறுவாருக்கு, அநுக்கிரக சக்தியுடையவன்‌ என்பதை 
உணர்த்த, இளம்‌ பிறை போலும்‌ எயிற்றன்‌ என்றார்‌. இவன்‌ 
இப்படி, இருப்பதற்கு அடி எங்கே எனின்‌; நந்தி மகன்‌ என்றார்‌. 
நந்திக்கும்‌ இவனுக்கும்‌ உள்ள தொடர்பு 'எத்தகையதோ 
என்பாருக்கு ஞானக்‌ கொழுந்து என்றார்‌. 
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இத்தகைய பெருமானை வெறு நிலத்தில்‌ விளைய 
விடாமல்‌ புத்தியாஇய நிலத்தில்‌ வைத்துப்‌ போற்றுவேன்‌ 
என்றார்‌. கரமும்‌ முகமும்‌ எயிறும்‌ அவன்‌ பெருமைகளைக்‌ 
காட்டினாலும்‌ அவை புந்தியிலே வைத்தற்குரியனவே யன்றி, 
யான்‌ பற்றிக்கொள்வதற்கு உரியன அவன்‌ திருவடிகளே என்று 
குறிப்பிக்க, “அடி போற்றுதின்றேனே!'” என்றார்‌. 

மனம்‌, மொழி, மெய்‌ என்ற மூன்று கரணங்களாலும்‌ 
கடவுளைப்‌ போற்றுதல்‌ மரபு. “புந்தியில்‌ வைத்து'' என்பது 
மனத்தால்‌ நினைத்தலைக்‌ குறித்தது. “அடி போற்றுகின்றேன்‌”' 
என்றது மெய்யால்‌ வழிபடுதலைக்‌ குறித்தது. வரக்கால்‌ 
வழுத்துகிறேன்‌ என்று தனியே எடுத்துச்‌ சொல்லாவிட்டாலும்‌, 
இந்தப்‌ பாட்டை அருளியதே வாக்கின்‌ செயலாதலின்‌ 
மொழியால்‌ போற்றியதாயிற்று; இது உடம்படுபுணர்த்தல்‌ 
என்பதன்பாற்‌ படும்‌. 

இந்தப்‌ பாட்டுத்‌ திருமந்திரத்தில்‌ உள்ள காப்புச்‌ செய்யுள்‌. 

x 


நாணலும்‌ கோணலும்‌ 


பசியினால்‌ துடிக்கும்‌ குழந்தை பால்‌ பால்‌ என்று 
கதறும்‌. அப்போது அதற்கு விளையாட்டுப்‌ பண்டங்களைக்‌ 
கொண்டு வந்து குவியலாகத்‌ தந்தாலும்‌ அவற்றைக்‌ 
கண்ணெடுத்தும்‌ பாராது. இறைவனுடைய திருவருளைப்‌ பெறு 
வதற்காக ஏங்கி நிற்கும்‌ அன்பருடைய நிலையும்‌ அத்தகையதே. 
பசி, தூக்கம்‌, இன்பம்‌, துன்பம்‌ என்பவற்றை மறந்து, 
“அவனை என்று காண்பேன்‌! என்று ஏங்கித்‌ துடிக்கும்‌ அன்பர்‌ 
களுக்கு அவனுடைய தரிசனம்‌ கிட்டும்‌ வரையில்‌ அமைதி 
பிறவர்து; இருப்புக்‌ கொள்ளாது; உலக வாழ்வு சுவைக்காது. 


ஸீ ராமகிருஷ்ண பரமஹம்ஸர்‌ இத்தகைய நிலையில்‌ 
இருந்து அம்பிகையின்‌ தரிசனத்தைப்‌ பெற்றவர்‌. கடவுள்‌ 
தரிசனத்துக்காக ஏங்கும்‌ நிலையை உணர்த்த ஒரு நல்ல 
உதாரணம்‌ அவர்‌ சொல்கிறார்‌. ஒருவனைத்‌ தண்ணீரில்‌ ஒரு 
நிமிஷம்‌ அமிழ்த்திவிட்டுப்‌ பிறகு அவனை விடுதலை செய்து, 
“உனக்கு எப்படி இருந்தது?'' என்று கேட்டால்‌ அவன்‌, 
“எப்போது மூச்சுவிடப்‌ போகிறோம்‌! எப்போது காற்றைச்‌ 
சுவாசிப்போம்‌! என்ற துடிப்பையல்லாமல்‌ வேறு நினைவே 
இல்லை'' என்று சொல்வான்‌. அவ்வாறே இறைவனுடைய 
காட்சிக்காக வேசாறி நிற்கும்‌ அன்பர்களும்‌ கடவுள்‌, கடவுள்‌ 
என்ற நினைவையன்றி வேறு எதையும்‌ நினைக்க இயலாத 
நிலையில்‌ இருப்பார்கள்‌. 

“என்‌ அப்பனே! உன்னை என்‌ கண்ணாரக்‌ காணும்பேறு 
எப்போது கிடைக்கும்‌? இந்தப்‌ பாவியின்‌ முன்‌ எப்போது 
எழுந்தருள்வாய்‌?” என்று அவர்கள்‌ கதறுவார்கள்‌; அவன்‌ அருளைப்‌ 
பெற்ற பழைய அன்பர்களை எண்ணி எண்ணி, “அவர்கள்‌ 
பெற்றது யாம்‌ பெற்றிலமே!'' என்று வருந்துவார்கள்‌. 

xk 
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(இறைவன்‌ இல்லாத இடம்‌ ஒன்று இல்லை. ஆனால்‌ 
அவன்‌ இருப்பதை உணரும்‌ ஆற்றல்‌ யாவருக்கும்‌ 
இருப்பதில்லை. மழை எங்கும்‌ பெய்தாலும்‌ அது மேடான 
பாறையில்‌ தங்கி நிற்பதில்லை. பெய்த சிறிது நேரத்தில்‌ 
பாறையைப்‌ பார்த்தால்‌ மழை பெய்த சுவடே இராது. ஆனால்‌ 
பள்ளத்தில்‌ மழைத்‌ தண்ணீர்‌ தேங்கி நிற்கும்‌. சில நாள்‌ கழித்துச்‌ 
சென்று பார்த்தாலும்‌ மழை பெய்ததற்குரிய அடையாளமாக 
அங்கே நீர்‌ இருப்பதைக்‌ காணலாம்‌. இறைவன்‌ எவ்விடத்திலும்‌ 
நீக்கமற நிறைந்து நின்று அருள்‌ மழை பொழிந்து கொண்டே 
இருக்கிறான்‌. அவ்வருள்‌ மழையினால்‌ ஈரம்‌ கொள்ளாத 
பாறைகளாகப்‌ பல உள்ளங்கள்‌ இருக்கின்றன. அதைத்‌ தேக்கிக்‌ 
கொள்ளும்‌ பள்ளங்களாகச்‌ சில உள்ளங்கள்‌ இருக்கின்றன. 
அடியார்‌ உள்ளமாகிய பள்ளத்திலே அருள்‌ தேங்குகிறது. 
இறைவனே அங்கு நிலைத்து நிற்கிறான்‌. 

உலகத்து மக்களிற்‌ பெரும்பாலோர்‌ இறைவனைத்‌ 
தரிசிக்க இயலாமல்‌, அவன்‌ அருள்‌ மழை பெய்தும்‌ 
பயன்படுத்திக்‌ கொள்ளாமல்‌ வாழ்நாளை வீணாக்கிக்கொண்டு 
கிடக்க, அன்பர்களோ அவனைத்‌ தம்‌ நெஞ்சக்‌ கோயிலில்‌ 
பூட்டித்‌ தாழிட்டுவிடுகிறார்கள்‌. அவனைக்‌ காணும்வரையில்‌ 
அந்த அன்பர்களும்‌ மற்றவர்களைப்‌ போலவே வாழ்ந்தாலும்‌, 
அவனது காட்சி பெற்ற பிறகு அவர்கள்‌ வாழ்க்கைப்‌ போக்கே 
மாறிவிடுகிறது. அதுவரையில்‌ அவர்கள்‌ காணும்‌ காட்சி ஒரு 
வகை; அருள்‌ பெற்ற பின்‌ அவர்கள்‌ காணும்‌ முறையே வேறு 
ஆகிவிடுகிறது. அதற்கு முன்பெல்லாம்‌ அவர்கள்‌ தங்களுடைய 
அறிவின்‌ தூண்டுதலால்‌ பொருள்களைப்‌ பார்த்து அறிந்தார்கள்‌; 
நுகர்ந்தார்கள்‌. ஆனால்‌ இறைவன்‌ அவர்கள்‌ உள்ளத்தில்‌ நின்ற 
பிறகு அவர்கள்‌ தாமாக இயங்குவதில்லை; தமக்கென்று ஒரு 
செயல்‌ உடையவராகவே எண்ணுவதில்லை. எல்லாம்‌ அவன்‌ 
செயலாகத்‌ தற்போதம்‌ இழந்து நிற்பார்கள்‌. அவர்கள்‌ உள்ளத்‌ 
தில்‌ நிற்கும்‌ இறைவன்‌ எந்தச்‌ செயலுக்கும்‌ மூலகர்த்தாவாகத்‌ 
திகழ்வான்‌. 

இத்தகைய அடியார்களின்‌ உள்ளம்‌ நேரான உள்ளம்‌; 
நேர்மையான உள்ளம்‌; காமம்‌, கோபம்‌ முதலிய கோணல்கள்‌ 
இல்லாத உள்ளம்‌. குடியில்லாத வீட்டிலே பாம்பும்‌ தேளும்‌ 
வாழும்‌; மனிதர்கள்‌ குடிவந்துவிட்டால்‌ அவை போய்விடும்‌, 
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மற்ற மக்கள்‌ உள்ளம்‌ காமம்‌ முதலிய பாம்பும்‌ தேளும்‌ 
குடியிருக்கும்‌ இடம்‌. இறைவன்‌ வந்து நிற்கும்‌ அடியார்‌ 
உள்ளமோ கோணல்கள்‌ நில்லாத இடம்‌. கோணல்‌ நின்றால்‌ 
இறைவன்‌ நில்லான்‌; இறைவன்‌ நின்றால்‌ கோணல்‌ நில்லாது. 


கோணல்நில்‌ லாத குணத்துஅடி யார்மனம்‌. 


அந்த , மனமே சிங்காதனமாக இருந்து இறைவன்‌ 
அருளாட்சி புரிகின்றான்‌. அவனே மாற்றறியும்‌ உரையாணியாக 
இருந்து, உலகத்தைக்‌ காட்டுகிறான்‌. அவன்‌ காட்டாதபோது 
கோணல்‌ நின்ற மனத்தின்‌ போக்குக்கு ஏற்பக்‌ கண்ட 
காட்சிக்கும்‌, அவன்‌ காட்ட அவன்‌ அருளே கண்ணாகக்‌ காணும்‌ 
காட்சிக்கும்‌ எத்தனையோ வேறுபாடு உண்டு. இப்போது 
இறைவன்‌ கோணல்‌ நில்லாத மனத்தில்‌ தானே உரையாணியாக 
அமர்ந்து நிலையாக நிற்கிறான்‌. 


கோணல்நில்‌ லாத குணத்துஅடி யார்மனத்து 

ஆணிய னாகி அமர்ந்துநின்‌ றானே. 

(கோணல்‌-அருள்‌ நெறியினின்றும்‌ திரும்புவதற்குக்‌ காரணமான 
குற்றங்கள்‌. கோணல்‌ நில்லாத மனம்‌, குணத்தையுடைய அடியார்‌ 
மனம்‌ என்று கூட்டிப்‌ பொருள்‌ செய்க, ஆணியன்‌-உரையாணியைப்‌ 
போன்றவன்‌. நின்றானே-நின்ற எம்பெருமானே; விள.) 

x 


“இப்படிக்‌ கோணல்‌ நில்லாத அடியார்‌ மனத்திலே 
அவாகளுக்கு மாலுமிபோல இருந்து நடத்துவிக்கும்‌ பெருமான்‌ 
நம்மளவில்‌ மறைந்து நிற்கிறானே! அவனைக்‌ காணும்‌ வாய்ப்பு 
இல்லையே/' என்று ஏங்குவது முன்னே சொன்ன அடியார்களின்‌ 
இயல்பு. அப்படி ஏங்கும்‌ நிலையில்‌ உள்ள ஒருவர்‌ 
இறைவனையே பார்த்துப்‌ பேசுகிறார்‌. 

இறைவனே! நீ இங்கு வந்து நிற்கமாட்டாயா?'' என்றார்‌ 
அவர்‌. 

“நான்‌ இல்லாத இடம்‌ ஒன்றும்‌ இல்லையே! வந்து 
புதிதாக நிற்கவேண்டுமோ?'' என்றான்‌ இறைவன்‌. 

“நீ நிற்கிறாய்‌ என்பது உணமை. ஆனால்‌ அடியேன்‌ 
காணும்படி நிற்கவில்லையே!'' என்றா அன்பர்‌. 
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“என்னைக்‌ கண்டு உனக்கு என்ன பயன்‌?'' என்ற கேள்வி 
பிறந்தது. 

“எனக்கு எல்லாப்‌ பயனும்‌ உன்னாலேதான்‌ கிடைக்க 
வேண்டும்‌. '' 

“அதை வேறு யாரிடமேனும்‌ முயன்று பெற்றுக்‌ 
கொள்ளலாமே!'' 

வேறு யாராலும்‌ எனக்கு நன்மை செய்ய இயலாது. 
எனக்கு நின்னையன்றி உறவு வேறு யாரும்‌ இல்லை.! 


“நீ என்னைக்‌ கண்டால்‌ என்ன செய்வாய்‌?” 

“உடனே ஓடிவந்து உன்னை இறுகத்‌ தழுவிக்‌ 
கொள்வேன்‌. '' 

“முன்னே காணாத கணவனைக்‌ கண்டவுடன்‌ நாணம்‌ 
கொள்ளும்‌ பெண்ணைப்போல நாணம்‌ உண்டாகாதா? எப்படித்‌ 
தழுவிக்கொள்ள முடியும்‌?” 

“அடியேன்‌ நாணி நிற்கமாட்டேன்‌. என்‌ ஆசையின்‌ 
வேகம்‌ அத்தகையது. அயலில்‌ ஒரு பொருள்‌ இருப்பதாக 
நினைவு இருந்தால்தானே, நாணம்‌ உண்டாகும்‌? தாயை ஓடிச்‌ 
சென்று கட்டிக்கொள்ளும்‌ குழந்தை நாணம்‌ அடைகிறதா? 
அப்படி நான்‌ உன்னைத்‌ தழுவிக்கொள்வேன்‌. '* 

“நான்‌ பிறர்‌ தழுவ நிற்பவன்‌ என்று எவ்வாறு 
அறிந்தாய்‌?! 

“கோணல்‌ இல்லாத மனத்தையுடைய பக்தர்களின்‌ 
உள்ளத்தில்‌ நீ இணைந்து அமர்ந்து அவர்களுக்கு வழி 
காட்டி பாகவும்‌ உரையாணியாகவும்‌ நிற்பதை அறிவேன்‌. '' 

திருமூலர்‌ பாட்டு ஒன்று இந்தக்‌ கற்பனைக்கு இடம்‌ 
தருகிறது. 

காணநில்‌ லாய்‌;அடி யேற்குஉறவு ஆர்‌உளர்‌? 
நாணநில்‌ லேன்‌உன்னை நான்தழு விக்கொளக்‌ 
கோணல்நில்‌ லாத குணத்துஅடி யார்மனத்து 
ஆணியன்‌ ஆகி அமர்ந்துநின்‌ றானே! 
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(குற்றங்களாகிய கோணல்கள்‌ நில்லாத குணசீலர்களாகிய 
அடியாருடைய மனத்தில்‌ உரையாணியைப்‌ போல எழுந்தருளி 
நிலையாக நிற்பவனே! நீ அடியேன்‌ காணும்படி என்பால்‌ வந்து 
நிற்பாயாக. எனக்கு நீ அருள்‌ செய்யாவிடில்‌ அடியேனுக்கு 
உறவாவார்‌ வேறு யார்‌ இருக்கின்றனர்‌? நீ அடியேன்‌ காணும்படி வந்து 
நின்றால்‌ உன்னைத்‌ தழுவிக்‌ கொள்வதற்கு நாணி நிற்க மாட்டேன்‌. 

தழுவிக்கொள்ள நாணி நிலேன்‌. நாண என்றது நாணி என்பதன்‌ 
திரிபு; எதுகை நோக்கி, நாணம்‌ நில்லேன்‌ என்று பிரித்து நாணத்தில்‌ 
நில்லேன்‌ என்றும்‌ பொருள்‌ கொள்ளலாம்‌. ஆணியன்‌-௮ச்சாணி 
போன்றவன்‌ என்றும்‌ சொல்லலாம்‌. தேர்‌ உருளுவதற்குப்‌ பலமாக 
ஆணி இருப்பதுபோல அடியார்களின்‌ வாழ்க்கைக்கு ஆதாரமாக 
இறைவன்‌ இருக்கிறான்‌. நின்றான்‌ என்றது நிற்றலாகிய செயலைக்‌ 
குறிக்காமல்‌ நீடித்து இருந்தான்‌ என்றதைக்‌ குறித்தது. 

இறைவனிடம்‌ முறுகிய பக்தி உடையவர்களுக்கு நாணம்‌ 
நழுவிவிடும்‌. தலைவனைத்‌ தனித்துக்‌ கண்டு அளவளாவி 
இன்புறும்‌ தலைவிக்கு நாணம்‌ இருந்தால்‌ இன்புற இயலாது. 
இறைவனுடைய அருளுக்காக ஏங்கி நிற்கும்‌ பக்தர்களுக்கு 
நாணம்‌ குறுக்கே நில்லாது. 


“நாடவர்‌ பழித்துறை பூணது வாக? 
என்பது திருவாசகம்‌. “உலகம்‌ பழிக்குமே!'' என்ற எண்ணம்‌ 
இன்றி இறைவனைப்‌ பற்றுபவருக்கே இன்பம்‌ உண்டாகும்‌. 


“ஊரூர்‌ திரிந்தும்‌ இவண்‌ 

தத்தம்‌ மனத்தன பேசஎஞ்‌ ஞான்றுகொல்‌ சாவதுவே”” 
என்று மாணிக்கவாசகர்‌ கூறுகிறார்‌. உலகத்தவர்‌ பக்தர்களைக்‌ 
கண்டு தம்‌ மனம்‌ போனபடி இழித்துபேச, அதற்கு நாணாமல்‌ 
இறைவன்‌ அருளிலே ஒன்றுபடுவது அன்பர்‌ இயல்பு. 
சீவபோதம்‌ ஒழிந்து நிற்பவருக்கு உலகம்‌ என்ன சொன்னாலும்‌ 
அதைப்‌ பற்றிய கவலை தோன்றாது. * 

கோணல்‌ உள்ளத்தில்‌ இருந்தால்‌ நாணல்‌ இருக்கும்‌. 
கோணல்‌ ஒழிந்தால்‌ நாணலும்‌ ஒழியும்‌. 
ப ட ற ப்‌ அறவிட 
* நாயேறி வீழ்ந்தென்‌ நடாத்திலென்‌ ஞானிக்குப்‌, பேயாம்‌ உலகம்‌ 

பழித்தென்‌ புகழ்ந்தென்‌ ''-ஓழிலீலொடுக்கம்‌. 


ஆர்‌ அறிவார்‌! 


அடியார்‌: தருமூலதேவரே, தேவரீர்‌ இறைவனைப்‌ பற்றி 
எவ்வளவோ விரிவாகத்‌ தெரிந்துகொண்டிருப்பீர்களே; 
அவற்றை ஒன்றும்‌ குறைவின்றிச்‌ சொல்லவேண்டும்‌. இறைவன்‌ 
பெருமையை முற்றும்‌ கேட்க எங்களுக்கு ஆசை. 


திருமூலர்‌: பெம்பெருமான்‌ பெருமையையா கேட்கி 
நீர்கள்‌? எங்கள்‌ அண்ணல்‌ பெருமையை முற்றும்‌ அறியும்‌ 
ஆற்றல்‌ உள்ளவர்‌ யார்‌? 

ஆர்‌அறி வார்‌எங்கள்‌ அண்ணல்‌ பெருமையை! 

அடியார்‌: அப்படி எல்லாம்‌ சொல்லக்கூடாது. நீங்கள்‌ 
இறைவன்‌ திருவருளில்‌ மூழ்கியவர்களாயிற்றே. அவன்‌ 
மிகமிகப்‌ பெரியவன்‌ என்று நூல்கள்‌ சொல்கின்றனவே. அவன்‌ 
எவ்வளவு பெரியவன்‌? அகலம்‌, நீளம்‌ என்று கணக்குச்‌ 
சொன்னால்தான்‌ எங்களுக்கு விளங்கும்‌. 

திருமூலர்‌: அவனுடைய வியாபகத்தைக்‌ கேட்கிறீர்களா? 
அவனுடைய அகலத்தையும்‌ நீளத்தையும்‌ அளக்க நம்முடைய 
அறிவுக்கு ஆற்றல்‌ ஏது? சர்க்கரைப்‌ பொம்மையைப்‌ கடலில்‌ 
விட்டு அதன்‌ ஆழத்தைப்‌ பார்க்கலாமோ? அளந்து பார்க்கும்‌ 
உள்ளம்‌ அவனூடே கரைந்து போகுமே யன்றித்‌ தனியே நின்று 
பார்த்துக்கொண்டிருக்குமா? 


ஆர்‌அறி வார்‌அந்த அகலமும்‌ நிகளமும்‌,* 
அடியார்‌: அளவு தெரியாது என்றால்‌ ஒன்று சொல்லுங்‌ 
கள்‌. அவனுக்கு எத்தனையோ பேர்களைச்‌ சொல்லுகிறார்களே; 
அவனுக்குச்‌ சொந்தமான பேர்‌ எது? உங்களுக்கு அந்த 
இரகசியம்‌ தெரிந்திருக்குமே! 
* “அகல நீளம்‌ யாராலும்‌ ஒருவராலுமாராய அரிய மோனமே 
கோயில்‌ எனமேவி”' -திருப்புகழ்‌. 
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திருமூலர்‌; பலர்‌ பல விதமாகச்‌ சாட்சி சொன்னால்‌ 
அத்தனை சாட்சியும்‌ பொய்‌ என்றுதானே கொள்ள வேண்டும்‌? 

அடியார்‌: எல்லாப்‌ பேர்களும்‌ பொய்யானால்‌ மெய்யான 
பெயர்‌ எது? 

இருமூலர்‌: அது பேர்‌ அறியாத பொருள்‌. 

அடியார்‌: எல்லோருக்கும்‌ சம்மதமாக அவனை எவ்வாறு 
சொல்வது? 

திருமூலர்‌: அவனைப்‌ பெருஞ்சுடர்‌ என்று சொல்லலாம்‌. 
நட்சத்திரங்களும்‌ சூரிய சந்திர அக்கினிகளும்‌ சிறுசுடர்கள்‌. 
இந்தச்‌ சுடர்கள்‌ எல்லாவற்றிற்கும்‌ மேலான பெரிய சுடர்‌ அது. 
அந்தச்‌ சுடரின்‌ ஒளியைத்தான்‌ இந்தச்‌ சிறிய சுடர்கள்‌ பெற்று 
விளங்குகின்றன. 3 

அடியார்‌: அவனுக்கு அளவு தெரியாது, பேர்‌ தெரியாது 
என்று சொல்கிறீர்களே! பின்பு என்னதான்‌ சொல்லப்‌ 
போகிறீர்கள்‌? அவனுடைய ஆதி வரலாறு தெரியுமா? 

திருமூலர்‌: ஆதியில்லாதவன்‌ அவன்‌; அநாதி. அந்தக்‌ 
கற்பக விருட்சத்துக்கு வேர்‌ இன்னது என்று யாரும்‌ உணர்ந்தார்‌ 
இல்லை; நானும்‌ உணர்ந்திலேன்‌. 

அடியார்‌; நீங்கள்‌ பாடத்‌ தொடங்கினீர்களே! ஒன்றும்‌ 
தெரியாது என்று சொல்லும்‌ நீங்கள்‌ எதைத்தான்‌ பாடப்‌ 
போகிறீர்கள்‌? 

திருமூலர்‌: அவனைப்‌ பற்றித்தான்‌ சொல்லப்‌ போகிறேன்‌. 
அவனுடைய வேரை அறியாமல்‌ விளம்பத்‌ தொடங்குகிறேன்‌. 
அதனை அறிந்துவிட்டால்‌ விளம்ப இயலாது: 'கண்டவர்‌ 
விண்டிலர்‌' என்று கேட்டதில்லையா? 

அடியார்‌: அதன்‌ வேரை அறியாமல்‌ எப்படி விளம்ப 
முடியும்‌? 

திருமூலர்‌: எல்லை கட்டி இன்னதுதான்‌ என்று சொல்ல 
இயலாதேயன்றி, அரைகுறையாகக்‌ கண்ட அளவில்‌ சொல்ல 
இயலாதா? கடல்‌ கண்டோம்‌! என்றால்‌, 'கடல்‌ முழுவதையும்‌ 
கண்டோம்‌' என்றா பொருள்‌? அவரவர்கள்‌ ஆற்றலுக்கும்‌ 
சந்தர்ப்பத்துக்கும்‌ ஏற்றபடி கடலின்‌ பகுதியைக்‌ காண்கிறார்கள்‌. 
நானும்‌ அவ்வாறே கண்டதை விளம்புகிறேன்‌. என்‌ சொல்லுக்கு 
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அடங்கிய அளவுடைய பொருள்‌ அன்று அது. ஆயினும்‌ நான்‌ 
அதைப்பற்றி விளம்புகின்றேன்‌. 

ஆர்‌அறி வார்‌எங்கள்‌ அண்ணல்‌ பெருமையை! 

ஆர்‌அறி வார்‌அந்த அகலமும்‌ நிகளமும்‌! 


பேர்‌அறி யாத பெருஞ்சுடர்‌ ஒன்று; அதன்‌ 
வேர்‌அறி யாமை விளம்புகின்‌ றேனே. 


(எங்கள்‌ பெருமானது பெருமையை யார்‌ அறிவார்கள்‌? 
அவனுடைய அகலத்தையும்‌ நீளத்தையும்‌ யார்‌ அறிவார்கள்‌? கடவுள்‌ 
பலர்‌ அல்ல. பேர்‌ இன்னது என்பதை அறியாத பெரிய சுடர்‌ ஒன்றுதான்‌ 
உண்மைக்‌ கடவுள்‌; அச்சுடரின்‌ மூலத்தை அறியாமல்‌ நான்‌ இவற்றைச்‌ 
சொல்லுகிறேன்‌, 

அண்ணல்‌-தலைவன்‌. நிகளம்‌-நீளம்‌. அறியாமை-அ௮றியாமல்‌, ) 


இறைவன்‌ அருளால்‌ பேரறிவு பெற்றவரும்‌, ஆகமத்தின்‌ 
நுட்பங்களைத்‌ தமிழிலே பாடப்‌ புகுந்தவருமாகிய திருமூலரே 
அவையடக்கமாக; “வேர்‌ அறியாமை விளம்புகன்றேனே'* 
என்று சொன்னால்‌ ஏனையோர்களைப்‌ பற்றி என்ன சொல்வது! 


Kk 
இறைவனுடைய திருவருளில்‌ ஈடுபட்டு இன்புறு 


பவர்கள்‌ மற்ற மனிதர்களைப்‌ போலவே உடம்புடன்‌ உலகில்‌ 
வாழ்கிறார்கள்‌. அவர்களுக்கு இரண்டு நிலைகள்‌ உண்டு. இந்த 
உலகையும்‌ உடலையும்‌ மறந்த இன்பத்தில்‌ கரைந்து நிற்கும்‌ 
நிலை ஒன்று. அந்த நிலையிலிருந்து மீண்டும்‌ உலக 
நினைவுக்கு வரும்‌ நிலை ஒன்று. உலக நினைவுக்குவரும்போது 
அவர்கள்‌ பேசுகிறார்கள்‌; அந்தப்‌ பேச்சில்‌ அவர்கள்‌ அநுபவித்த 
இன்பத்தின்‌ வாசனை இருக்கும்‌; பெருமிதத்தோடு 
பேசுவார்கள்‌. உலக நினைவும்‌ இருப்பதால்‌ உலகத்தோடு 
ஒட்டியும்‌ பேசுவார்கள்‌; அப்படிப்‌ பேசும்போது அது குணமும்‌ 
பணிவும்‌ நிறைந்த பேச்சாக இருக்கும்‌. நன்றாகக்‌ கனிந்த 
பழத்தில்‌ கண்ணுக்குத்‌ தெரியாதபடி உள்ளே கனிந்த சாறு 
நிறைந்திருக்கும்‌; அது கனிந்ததை அதன்‌ நிறத்தில்‌ உண்டான 
மாறுபாடு தெரிவிக்கும்‌. மாம்பழம்‌ கனிந்தால்‌ அதன்‌ புளிப்பு 
இனிப்பாக மாறுகிறது; அது உள்‌ மாற்றம்‌. அப்படியே 
இறைவன்‌ திருவருளில்‌ ஒன்றி இன்புற்றவர்களுக்கு அவர்கள்‌ 
மாத்திரம்‌ உணரும்‌ அனுபவம்‌ ஏற்படும்‌. அதோடு 
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புறத்தாருக்கும்‌ புலனாகும்படி அவர்களுடைய இயல்புகளில்‌ 
மாறுபாடு உண்டாகும்‌; நெகிழ்ச்சியும்‌ பணிவும்‌ இனிமையும்‌ 
அவர்களுடைய பேச்சிலும்‌ செயலிலும்‌. அமையும்‌. அவை 
பழக்கத்தால்‌ அமைவன அல்ல. அவர்கள்‌ பெற்ற அநுபவத்தின்‌ 
முதிர்ச்சி அந்த நிலையைப்‌ புறத்திலும்‌ உண்டாக்கும்‌. 

இறைவனுடைய திருவருளில்‌ ஈடுபட்டவர்களின்‌ வாக்கில்‌ 
இந்த இயல்புகள்‌ யாவும்‌ வெளியாகும்‌. அவர்கள்‌ உண்முகமாக 
இன்றி வெளி முகத்துக்கு வந்தவுடனே, பாடும்போது தாம்‌ 
பெற்ற இன்பத்தைப்‌ பெருமிதத்தோடு பாடுவார்கள்‌. கருடன்‌ 
தன்‌ இரு சிறகுகளையும்‌ விரித்து வானத்தில்‌ எந்தப்‌ பறவையும்‌ 
செல்லாத உயரத்தில்‌ மிதப்பதுபோல இருக்கும்‌ அந்த நிலை. 
சற்றே கண்‌ விழித்துப்‌ பார்த்து உலகத்தவர்‌ படும்‌ 
வேதனைகளை உளம்‌ கொள்ளும்போது அவர்கள்‌ உள்ளத்தில்‌ 
கருணை பிறக்கும்‌. அப்போது மக்களைப்‌ பார்த்து, ''வீணாகக்‌ 
கெட்டுப்‌ போகாமல்‌ இப்படிச்‌ செய்யுங்கள்‌'' என்ற உபதேசம்‌ 
பிறக்கும்‌. பின்னும்‌ உலக நினைவு உள்ளத்திலே பதிந்து மற்ற 
மக்களோடு ஒருவராகக்‌ கலந்து பழகும்போது, தாம்‌ யாவரினும்‌ 
இழிந்தவர்களைப்‌ போலப்‌ பேசும்‌ பணிவு பிறக்கும்‌. 
“பணியுமாம்‌ என்றும்‌ பெருமை'' என்ற குறளுக்கு 
இலக்கியமாக இருப்பார்கள்‌. பின்னும்‌ மிகுதியாக உலகத்தில்‌ 
நிலையை உணரும்போது; அவர்கள்‌ மற்ற மக்களோடு 
தம்மையும்‌ ஒருவராக வைத்து அவர்கள்‌ செய்யும்‌ குற்றங்களைத்‌ 
தம்முடையனவாகவே ஏறட்டுக்கொண்டு இரங்குவார்கள்‌. 
முதல்‌ நிலையில்‌ நின்று பேசும்‌ பெருமிதப்‌ பேச்சுக்கும்‌, இந்த 
நிலையில்‌ நின்று பேசும்‌ இரக்கப்‌ பேச்சுக்கும்‌ உள்ள வேறுபாடு 
பெரிதாகத்‌ தோற்றும்‌. நிலத்தில்‌ மலையும்‌ மடுவும்‌ 
உண்மையாகவே பலகாலம்‌ இருக்கும்‌ மேடு பள்ளங்கள்‌. 
அத்தகையன அல்ல இந்த நிலைகள்‌. கடற்பரப்பில்‌ திடீரென்று 
பேரலையும்‌ அதையடுத்துக்‌ குழிவும்‌ உண்டாவது அடுத்த 
கணத்தில்‌ மாறிச்‌ சமம்‌ பெறும்‌. உண்மையில்‌ இருப்பது அந்தச்‌ 
சம நிலைதான்‌. 

திருமூலர்‌ இந்த அவையடக்கம்‌ கூறும்‌ நிலை பணிவான 
நிலை. இது அவருடைய குணச்‌ சிறப்புக்கு அடையாளமாக 
நிற்கிறது. 

திருமந்திரத்தில்‌ பாயிரத்தில்‌ வரும்‌ பாடல்‌ இது. 


சூரிய காந்தம்‌ 


உபாத்தியாயர்‌ விஞ்ஞானத்தைப்‌ போதிக்கிறார்‌. 
ஒளியைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்லித்‌ தருகிறார்‌; கண்ணாடி மூலமாக 
ஒளிக்‌ கதிர்கள்‌ எப்படிப்‌ பாய்கின்றன என்பதை விளக்குகிறார்‌. 
புடைத்திருக்கும்‌ பூதக்‌ கண்ணாடியில்‌ கதிர்கள்‌ பாய்ந்தால்‌ 
அவை ஓரிடத்தில்‌ ஒன்றுபட்டு அதிக உஷ்ணத்தை உண்டாக்கும்‌ 
என்று ஒரு செய்தியைச்‌ சொல்கிறார்‌. அவர்‌ அதை நிரூபித்துக்‌ 
காட்டுகிறார்‌. எப்படி? 


பூதக்கண்ணாடியை எடுத்துக்கொண்டு சிறிது பஞ்சை 
அதன்‌ முன்‌ வைக்கிறார்‌. பஞ்சு ஒன்றும்‌ ஆகாமல்‌ தன்‌ இயல்‌ 
பிலே இருக்கிறது. அதே பஞ்சைச்‌ சூரியன்‌ ஒளிவீசும்‌ இடத்துக்குக்‌ 
கொண்டுபோய்‌ அதே பூதக்‌ கண்ணாடிக்குமுன்‌ வைத்துக்‌ 
காட்டுகிறார்‌. கதிர்கள்‌ ஒன்றுபடும்‌ இடத்தில்‌ வைக்கும்போது 
பஞ்சு பற்றி எரிகிறது. விஞ்ஞான உண்மை தெரியாதவர்களுக்கு 
இது செப்பிடுவித்தையைப்‌ போலத்‌ தோன்றும்‌. 


பழைய காலத்திலும்‌ இந்த உண்மை தமிழர்களுக்குத்‌ 
தெரிந்திருக்கிறது. பூதக்‌ கண்ணாடியைக்‌ கதிரவனுக்குமுன்‌ 
வைத்துக்கொண்டு அதன்‌ எதிரே பஞ்சை வைத்தால்‌ அது 
எரியும்‌ என்று தெரிந்து கொண்டிருந்தார்கள்‌. 

பூதக்‌ கண்ணாடிக்குச்‌ சூரியகாந்தம்‌ என்று பெயர்‌. 
சூரியனுடைய கதிர்களை ஓரிடத்தில்‌ செறிந்து கூடச்‌ செய்வத 
னால்‌ இந்த நிலை உண்டாகிறது. இதனையே சூரியனுக்கு 
முன்னே சூரியகாந்தம்‌ நெருப்பை உண்டாக்கும்‌ என்று 
பழங்காலத்தில்‌ சொன்னார்கள்‌. 

சூரிய காந்தம்‌ பஞ்சை இயல்பாகவே எரித்துவிடாது. 
சூரியனுடைய சந்நிதியில்தான்‌ அது சுட்டு எரிக்கும்‌. 

இந்த உண்மையை உபமானமாக வைத்துக்‌ குருவின்‌ 
பெருமையை விளக்குகிறார்‌ திருமூலர்‌. 

ஸ்‌ 
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மும்மலங்களால்‌ பிணிப்புண்ட ஆன்மா பிறப்பு 
இறப்புக்களில்‌ உழன்று துன்பத்தை அடைகின்றது. மலங்களி 
னின்றும்‌ நீங்கி ஞானம்‌ பெற்றால்‌ பழவினைப்‌ பற்றறுத்து 
ஆன்மா இறைவனோடு ஒன்றி முத்தியின்பத்தை அடையும்‌. 
மலங்கள்‌ பஞ்சுபோல எரிந்துவிட்டால்‌ இன்பத்தைப்‌ பெறும்‌. 
அந்த மல நீக்கத்துக்கு அறிவு காரணம்‌. ஆனால்‌ இயல்பான 
அறிவு மாத்திரம்‌ இருந்தால்‌ மலம்‌ நீங்காது. வெறும்‌ 
சூரியகாந்தத்தைப்‌ பஞ்சின்‌ முன்‌ காட்டினால்‌ பஞ்சு எரியாது. 
குருவினுடைய சந்நிதானத்தில்‌ ஆன்மாவுக்கு அறிவு விளக்கம்‌ 
உண்டாகும்‌. அப்போது மலங்களெல்லாம்‌ பஞ்சு போல எரிந்து 
விடும்‌. ஆன்மாவுக்கு அறியும்‌ ஆற்றல்‌ உண்டு. ஆனால்‌ அது 
தானாக அறியாது. அறிவிக்க அறியும்‌ இயல்பை உடையது. 
அது. குருவின்‌ திருவருளால்‌ அந்த அறிவு தெளிவும்‌ விளக்கமும்‌ 
பெற்று முதிர்ச்சி அடைகிறது. அந்த ஞானாக்கினியிலே 
மலங்கள்‌ மூன்றும்‌ முப்புரம்‌ வெந்ததுபோல வெந்து ஒழிகின்றன. 


சூரிய காந்தமும்‌ சூழ்பஞ்சும்‌ போலவே; 
சூரிய காந்தம்சூழ்‌ பஞ்சைச்‌ சுடமாட்டா; 
சூரியன்‌ சந்நிதி யிற்சுடு மாறுபோல்‌, 

ஆரியன்‌ தோற்றமுன்‌, அற்ற மலங்களே. 

(கரிய காந்தமும்‌ அதனை வந்து சாரும்‌ பஞ்சையும்போல 
உள்ளன அறிவும்‌ மலங்களும்‌; சூரிய காந்தக்‌ கற்கள்‌ தம்பால்‌ வந்த 
பஞ்சை இயல்பாகச்‌ சுடும்‌ ஆற்றல்‌ பெறா; ஆனால்‌ சூரியன்‌ 
முன்னிலையில்‌ சுடும்‌; அதுபோல்‌ ஞானாசிரியன்‌ முன்னே தோற்றினால்‌ 
மலங்கள்‌ அற்றுவிடும்‌. 

போலவே என்றது அவாய்‌ நிலையாம்‌, போல உள்ளன, அறிவும்‌ 
மலங்களும்‌ என்பவற்றை அவாவி நின்றன. மாட்டா என்ற பன்மை 
சூரியகாந்தக்‌ கற்கள்‌ பலவற்றை நினைந்து வந்தது. 

ஆரியன்‌-ஞானாசிரியன்‌, முன்தோற்ற. மலங்கள்‌ அற்று 
அற்ற-௮ற்றன. உறுதிபற்றி அற்ற! என்ற இறந்த காலத்தாற்‌ 
சொன்னார்‌; அங்கே போனால்‌ தொலைந்தான்‌” என்றது போல.) 

“வெற்று அறிவினால்‌ மலங்களைப்‌ போக்குவது என்பது 
இயலாது. குருவின்‌ திருவருளால்‌ பரஞானம்‌ தலைப்படும்‌ 
போது மல நீக்கம்‌ உண்டாகும்‌' என்பதை இது தெளிவிக்‌ கின்றது. 

இது முதல்‌ தந்திரத்தில்‌ வரும்‌ உபதேசம்‌ என்னும்‌ 
பகுதியில்‌ 5-ஆம்‌ பாட்டு. 

* 


உப்பும்‌ அப்பும்‌ 


அலைகள்‌ மோதி வீசும்போது எவ்வளவு தெளிவாக 
அந்த நீர்‌ இருக்கிறது! பொய்கை நீருக்கும்‌ அதற்கும்‌ 
வேறுபாடே இல்லையென்று தோன்றுகிறது. ஆனால்‌ ஒரு கை 
எடுத்து வாயிலே விட்டுக்கொண்டால்‌, “88! உப்பு'' என்று 
உடனே துப்பி விடுகிறோம்‌. கடல்‌ நீர்‌ உப்பாக இருக்கிறது 
என்பதைச்‌ சுவையால்‌ உணர்கிறோம்‌; கண்ணால்‌ காண 
இயலாது. 

கடல்‌ நீரில்‌ உள்ள உப்பைக்‌ கண்ணால்‌ காண வழி 
இருக்கிறது. நம்முடைய வீட்டில்‌ உப்பு இல்லையா? கடையில்‌ 
விற்கவில்லையா? அதைக்‌ கண்ணில்‌ நன்றாகக்‌ காணுகிறோமே. 
அந்த உப்பு உப்பளத்தில்‌ விளைந்த உப்பு. 

உப்பளத்தில்‌ விதை போட்டு உப்பை விளைக்கிற 
தில்லை; பாத்தி பாத்தியாகக்‌ கட்டிக்‌ கடல்‌ நீரைப்‌ பாய்ச்சித்‌ 
தேக்கி வைக்கிறார்கள்‌. சூரியனுடைய வெயிலில்‌ நீர்‌ மெல்ல 
மெல்ல ஆவியாக மாறுகிறது. நீரிலுள்ள உப்பு மாத்திரம்‌ கழே 
படிந்து உருப்பெற்று வெள்ளையாக நிற்றெது. அதை வாரிக்‌ 
கொண்டு போய்‌ விற்கிறார்கள்‌. 


கடல்‌ நீரில்‌ உப்பு என்னும்‌ சுவை கண்ணாற்‌ காண 
இயலாமல்‌ இருந்தது. சூரியன்‌ தன்‌ வெம்மையால்‌ அதைக்‌ 
காணும்படி செய்தான்‌. அதுவே உப்பு என்ற பேர்‌ பெற்றது. 
அப்பினிற்‌ கூர்மை ஆதித்தன்‌ வெம்மையால்‌ 
உப்பெனப்‌ பேர்பெற்று' உருச்செய்தது. 
(கடல்‌ நீரில்‌ மிகுதியாக உள்ள உவர்த்தன்மை குரியனது 
வெப்பத்தால்‌ (நீர்‌ ஆவியாக மாற) எஞ்சி நின்று, உப்பு என்று தனியே 
பெயர்‌ பெற்று உருவத்தையும்‌ எடுத்தது. 
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அப்பு-நீர்‌; இங்கே கடல்‌ நீர்‌. கூர்மை-மிக்குள்ள தன்மை; என்றது 
உவர்ப்பை. உருச்‌ செய்தது-உருவை மேற்கொண்டது 


xX 


ஒரு படி உப்பை எடுத்து ஒரு படி நீரிலே போடு 
கிறோம்‌. அப்போது உப்பின்‌ உருவம்‌ மறைந்துவிடும்‌. அந்த நீர்‌ 
ஒரு படியாகத்தான்‌ இருக்கும்‌ உப்பும்‌ தண்ணீரும்‌ ஒன்றுபட்டு 
நிற்கும்‌. தண்ணீரிலே உப்புக்‌ கரைந்து போய்‌, உப்பென்னும்‌ 
தோற்றம்‌ மாறித்‌ தண்ணீர்‌ என்ற தோற்றமே நிற்கும்‌. 


அவ்வுரு 
அப்பினிற்‌ கூடியது ஒன்று ஆகும்‌. 
(உப்பென்னும்‌ அந்தவுருவம்‌ தண்ணீரில்‌ சேர்ந்ததனால்‌ 
அதனோடு ஒன்றாகிவிடும்‌. 
அவ்வுரு-கண்ணுக்குத்‌ தோற்றும்‌ உருவாக நின்ற அந்த உப்பு. 
அவ்வுரு அப்பினிற்‌ கூடியதாகி ஒன்றாகும்‌; கூடி ௮து என்றும்‌ 
பிரிக்கலாம்‌.) 
x 


உடம்பெடுத்துக்‌ கொண்டு வாழ்வது உயிர்‌. உலகமாகிய 
பாத்தியில்‌ வினையாகி வெம்மையிலே உடம்பாகிய உருவம்‌ 
எடுக்கிறது. அங்கும்‌ இங்கும்‌ திரிந்து பிரபஞ்ச வியாபாரத்தில்‌ 
ஈடுபடுகிறது. எப்போதும்‌ உடம்போடே காணப்படுகிறது; தூல 
உடம்பில்‌ இராதபோதும்‌ சூக்கும உடம்பாகிய சட்டையை அது 
கழற்றுவதே இல்லை. 

இப்படி உள்ள சீவன்‌ இறைவன்‌ திருவருளினால்‌ 
சிவஞானம்‌ பெற்றுப்‌ பாசக்கட்டை அறுத்துவிடுகிறது. 
பாத்தியிலும்‌ மூட்டையிலும்‌ பாத்திரங்களிலும்‌ உருவத்தோடு 
சென்று வந்து கிடந்த உப்பு ஒருநாள்‌ தண்ணீரில்‌ கரைந்து 
விடுவதுபோல, பலபல உருவங்களை யெடுத்து வாழும்‌ உயிர்‌ 
பாசக்கட்டை அறுத்தபோது இறைவனோடு ஒன்றிவிடுகிறது; 
அவனிலே அது கரைந்துவிடுகிறது. உப்பை நீர்‌ தனக்குள்‌ 
அடக்கிக்‌ கொண்டது போலச்‌ சிவன்‌ சீவனைத்‌ தனக்குள்‌ 
அடக்கிக்‌ கொள்கிறான்‌. சவனுக்குத்‌ தனியே உருவம்‌ 
இல்லாமல்‌ மறைந்து போகிறது. வெள்ளை நிறமும்‌ வடிவும்‌ 
பெற்றிருந்த உப்பு நீரினையே தனக்குரிய வடிவமாகப்‌ பெற்று 
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விடுகிறதுபோலச்‌ சீவன்‌ சிவ சொரூபமாகி நிற்கிறது. அதுவே 
அத்துவித முத்தி. 
செப்பின்‌இச்‌ சீவன்‌ சிவத்துள்‌ அடங்குமே. 
(சொல்லப்‌ புகுந்தால்‌, வெவ்வேறு உடம்போடு வாழும்‌ இந்தச்‌ 
சீவன்‌ சிவத்துக்குள்‌ அடங்கித்‌ தன்‌ தோற்றம்‌ இழந்து ஒன்றிவிடும்‌. 
செப்பின்‌-சொன்னால்‌. யாவரும்‌ காண உடம்பெடுத்து 
உலாவுவதால்‌ இச்‌ சீவன்‌ என்று ௮ண்மைச்‌ சுட்டாற்‌ சொன்னார்‌.) 
இறைவனோடு ஒன்றுபடுவதே முத்தியாகும்‌. அந்த 
நிலையில்‌ சீவன்‌ தன்‌ இயல்பை இழந்து, சார்ந்த பொருளாகிய 
இறைவனுடைய மயமாக நிற்கும்‌; 
அப்பினிற்‌ கூர்மை ஆதித்தன்‌ வெம்மையால்‌ 
உப்பெனப்‌ பேர்பெற்று உருச்செய்தது; அவ்வுரு 
அப்பினிற்‌ கூடியது ஒன்றுஆகு மாறுபோல்‌ 
செப்பின்இச்‌ சீவன்‌ சிவத்துள்‌ அடங்குமே. 
முதல்‌ தந்திரத்தில்‌ உபதேசம்‌ என்னும்‌ பகுதியில்‌ வரும்‌ 
24-ஆம்‌ பாட்டு இது. 
Kk 
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அவன்‌ மனிதன்‌ என்ற அளவில்‌ வாழ்ந்தான்‌. நாலுபேர்‌ 
கவனித்து வந்துகூடும்படி அவனிடம்‌ ஓர்‌ ஆற்றலும்‌ இல்லை. 
ஊரில்‌ வாசம்‌ செய்யும்‌ மக்களில்‌ அவனும்‌ ஒருவனாக 
இருந்தான்‌. வீட்டில்‌ இருப்பவர்களுக்கு அவனைப்‌ பற்றிய 
சிரத்தை இருந்தது. அவனுடைய மனைவி அவனைக்‌ 
கணவனென்று கொண்டாடி இன்பம்‌ பெற்றாள்‌. அவன்‌ மக்கள்‌ 
அவனைத்‌ தந்தையென்று அழைத்தார்கள்‌. 

ஒரு நாள்‌ திடீரென்று ஊரார்‌ யாவரும்‌ சேர்ந்து அவனைக்‌ 
கவனிக்கும்படி நேர்ந்தது. அதற்கு முன்பு அவனுடைய சொந்த 
வீட்டிழம்‌ உள்ளவர்கள்‌ அவனை அறிவார்களே ஒழிய 
மற்றவர்களுக்கு அவனைப்பற்றி மிகுதியாகத்‌ தெரியாது. அவன்‌ 
கிழப்பருவம்‌ எய்தி நோய்‌ வாய்ப்பட்டுக்‌ கடந்தான்‌. அப்போது 
வீட்டில்‌ உள்ளவர்களுக்குக்கூட முன்பு அவனிடம்‌ வைத்திருந்த 
கவனம்‌ குறைந்தது. 

அவன்‌ இன்று இறந்துவிட்டான்‌. ஊரில்‌ இருப்பவர்கள்‌ 
யாவரும்‌ துக்கம்‌ கேட்க வந்துவிட்டார்கள்‌. அவன்‌ உயிரோடு 
இருந்தபோது, ““ஒரு பயலாவது நம்மிடம்‌ வந்து, இருக்கிறாயா, 
போய்விட்டாயா என்று விசாரிக்கறானா?'' என்று ஏங்கி 
யிருக்கலாம்‌. இப்போது ஊர்‌ முழுவதும்‌ கூடியிருக்கிறது. 
அதைப்‌ பார்த்து மகிழ்ச்சியடைய அவன்‌ எங்கே? 


ஊரெல்லாம்‌ கூடி ஓவென்று கதறுகிறார்கள்‌. அழுகிற 
அத்தனை பேரும்‌ அவன்‌ போனமையால்‌ தாம்‌ பெற 
வேண்டியதை இழந்துவிட்டார்களா? அப்படி ஒன்றும்‌ இல்லை. 
அவனுடைய மனைவி ஒருத்திதான்‌ “தன்‌ மங்கல வாழ்வு 
போயிற்றே என்று வருந்துவாள்‌. மற்றவர்களில்‌ யாருக்கும்‌ 
அவன்‌ போனதனால்‌ நஷ்டம்‌ ஒன்றும்‌ வந்துவிடவில்லை. 
ஆனாலும்‌ எல்லோரும்‌ சேர்ந்து அடுத்த ஊருக்கும்‌ கேட்கும்படி 
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அழகிறார்கள்‌. அவன்‌ இறந்து போனதற்கு வேறு விளம்பரம்‌ 
வேண்டியதே இல்லை. 

மற்றச்‌ சமயங்களில்‌ ஊரினர்‌ ஒன்று கூடுவது சந்தேகம்‌; 
ஆயிரம்‌ கட்சி பேசுவார்கள்‌. கல்யாணத்துக்குப்‌ போகா 
விட்டாலும்‌ இழவுக்குப்‌ போகாமல்‌ இருக்கக்‌ கூடாது என்று 
சொல்வார்கள்‌; அதனால்‌ ஊரே இப்போது கூடியிருக்கிறது. 

ஊர்எலாம்‌ கூடி ஒலிக்க அழுதிட்டு. 

(ஊரில்‌ உள்ள யாவரும்‌ கூடி ஒலி எழும்படியாக அழுது.) 

x 

“அதோ வருகிறாரே, அவர்‌ யார்‌?" 

அவரை உங்களுக்குத்‌ தெரியாதோ! அவர்தாம்‌ 
வைரவநாத பிள்ளை. '” 

“ஓ அப்படியா! நான்‌ அவரைப்‌ பார்த்ததில்லை” 

இப்போது கண்ணால்‌ பார்க்கிற வைரவநாதபிள்ளை 
நெட்டையாய்க்‌ கறுப்பாய்‌ இருக்கிறார்‌. அவர்‌ வடிவம்‌ அப்படி 
இருக்கிறது. அதற்குப்‌ பேர்தான்‌ வைரவநாத பிள்ளை. 

“முத்துக்கருஷ்ணப்பருக்கு அசெளக்கியமாமே!'' 

“ஆமாம்‌; அவர்‌ எங்கேயோ விழுந்துவிட்டார்‌; காலில்‌ 
காயம்‌ பட்டுவிட்டது.” 

விழுந்தது அவர்‌ உடம்புதான்‌. முத்துக்கருஷ்ணப்பர்‌ என்ற 
விலாசம்‌ அந்த உடம்புக்குத்தான்‌. 

''இருஷ்ணனுக்கும்‌ அவன்‌ தம்பி ராமனுக்கும்‌ வித்தியாசம்‌ 
தெரியவே இல்லை; ஒரே மாதிரி இருக்கிறார்கள்‌. '' 

“கொஞ்சம்‌ கவனித்துப்‌ பார்த்தால்‌ வித்தியாசம்‌ தெரியும்‌. 
கிருஷ்ணன்‌ சற்றே கனமானவன்‌; உயரங்கூட ஓரங்குலம்‌ 
அதிகம்‌. '' 

இருஷ்ணனென்றும்‌ ராமனென்றும்‌ பேசும்‌ பேச்செல்லாம்‌ 
அந்த உடம்புகளைப்‌ பற்றியவையே. 

இப்படி உயிருடன்‌ வாழும்‌ ஒவ்வோர்‌ உடம்புக்கும்‌ ஒரு 
பேர்‌ உண்டு; ஒரு வீடு உண்டு; அந்த வீடு உள்ள ஒரு வீதி 
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உண்டு; அந்த வீதியைக்‌ கொண்ட ஊர்‌ ஒன்று உண்டு. இன்ன 
ஊரில்‌ இன்ன வீதியில்‌ இன்ன வீட்டில்‌ இன்ன பேருடையவர்‌ 
என்று பூரண விலாசத்தை ஒவ்வொருவரும்‌ பெற்றிருக்கிறார்கள்‌. 
அந்த விலாசம்‌ உடையவர்கள்‌ இறந்துபோனால்‌ அவர்கள்‌ 
அத்தனை பேருக்கும்‌ தனித்‌ தனியே வழங்கின பேர்கள்‌ 
மாறிவிடுகின்றன. அத்தனை உடம்புகளுக்கும்‌ பேர்‌ வேறு, ஊர்‌ 
வேறு என்று இருந்தது போய்‌, ஒரே பேர்‌ வந்துவிடுகிறது. அந்த 
அருமையான பெயர்‌ என்ன தெரியுமா? பிணம்‌ என்பதே. 
முன்பு பல பேர்களைச்‌ சொல்லி அழைத்தவர்களே இப்போது 
இந்தப்‌ பேரை இட்டு அழைக்கிறார்கள்‌. 

பவளசாமி. பாணராயர்‌ வாழ்ந்த காலத்தில்‌, நாலுபேர்‌ 
தூக்கும்‌ பல்லக்கினால்‌ போனார்‌; “அதோ மணியகாரர்‌ 
பவளசாமி பாணராயர்‌ போறார்‌: என்றார்கள்‌. அவர்‌ 
இறந்துபோய்‌ அதே நாலு பேர்‌ தூக்கும்‌ பச்சைப்‌ பல்லக்கில்‌ 
போகிறார்‌. அப்போது, “யார்‌ போகிறார்கள்‌?” என்றால்‌, 
“பிணம்‌ போகிறது” என்றுதான்‌ சொல்வர்கள்‌. அதுவரையில்‌ 
அந்த உடம்புக்கு வழங்கின பேர்‌ இப்போது செல்லாமற்‌ 
போய்விடுகிறது. 


பேரினை நீக்கிப்‌ பிணம்‌என்று பேர்‌இட்டு. 
Kk 


இறந்த பிறகு அந்தப்‌ பிணத்தைக்‌ கொண்டுபோய்க்‌ 
கொளுத்திவிடுகிறார்கள்‌. சூரை முதலிய முள்ளுச்செடிகள்‌ 
வளரும்‌ சுடுகாட்டில்‌ கொளுத்திவிடுகிறார்கள்‌. அதற்கு முன்‌ 
அந்த உடம்பால்‌ பலவகையில்‌ இன்பமும்‌: ஊதியமும்‌ 
பெற்றவர்கள்கூட அதைத்‌ தொட அஞ்சுகிறார்கள்‌; அருவருக்‌ 
கிறார்கள்‌. தம்மோடு பழகிய அந்த வடிவத்தை ஒரு மாதம்‌ 
இரண்டு மாதம்‌ வைத்திருக்கிறார்களா? எவ்வளவு விரைவில்‌ 
அதை வீட்டிலிருந்து எடுத்துச்‌ கொண்டு போகலாம்‌ என்றே 
நினைக்கிறார்கள்‌. 


அந்த மனிதரே கட்டிய வீடு அது. ஆராய்ந்து ஆராய்ந்து 
கருவிகளை வாங்கிச்‌ சிந்தித்துச்‌ சிந்தித்துக்‌ கட்டினார்‌. தாம்‌ 
சாய்ந்து கொள்ளச்‌ சாய்மானத்‌ இண்ணை, தாம்‌ படுத்துக்கொள்ள 
வசதியான அறை, குழந்தைகளுடன்‌ விளையாடக்‌ கூடம்‌, தாம்‌ 
நீராட எல்லா வசதிகளும்‌ உள்ள ஸ்நான அறை-இப்படி 
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யெல்லாம்‌ வைத்துக்‌ காட்டினார்‌. அந்த உடம்பு இவ்வளவை 
யும்‌ பயன்படுத்திக்‌ கொண்டது. இப்போது அது வீட்டில்‌ 
வைக்கத்‌ தகாதது என்று வெளியே கொண்டுபோகத்‌ திட்டம்‌ 
போடுகிறார்கள்‌! வேறு வீட்டுக்கு அன்று; காட்டுக்கு, மரம்‌ 
அடர்ந்த காடும்‌ அன்று; சூரை படரும்‌ சுடுகாட்டுக்கு. அட 
மனித வாழ்வே! அங்காவது அதைப்‌ போற்றிப்‌ பாதுகாக்க 
ஏற்பாடு செய்கிறார்கள்‌? அந்த வடிவமே அழிந்து ஒழியும்படி 
சுட்டு விடுகிறார்கள்‌. மறு படியும்‌ எழுந்து வீட்டுக்கு வந்து 
விட்டால்‌ என்னசெய்வது என்ற பயமா? 

குரையங்‌ காட்டிடைக்‌ கொண்டுபோய்ச்‌ சுட்டிட்டு. 

(தரைபடர்ந்த சுகொட்டிற்குக்‌ கொண்டுபோய்ச்‌ சுட்டு வீட்டு.) 

தூரை-பாலை நிலத்திலும்‌ சுடுகாட்டிலும்‌ படரும்‌ ஒரு வகை 
முட்செடி. காடு என்றது சுடுகாடு, ௮ம்‌-சாரியை. அழகிய என்று 
பொருள்‌ செய்து, இழிப்புக்‌ குறிப்பாகவும்‌ கொள்ளலாம்‌. அழகான 
சூரைக்காட்டுக்குக்‌ கொண்டு போகிறார்கள்‌.) 

x 


அவரைச்‌ சுட்டுவிட்டார்கள்‌. பாவம்‌! மார்ச்சு மாதம்‌ 
தொடங்கிவிட்டாலே அவருக்குச்‌ சூரிய வெப்பம்‌ தாங்காது; 
கோடைக்கானல்‌ பங்களாவுக்குப்‌ போய்விடுவார்‌. வீட்டிலே 
உள்ள மின்சார விசிறிக்குக்‌ கணக்கே இல்லை; எப்போதும்‌ 
சுழன்றபடியே இருக்கும்‌. கொஞ்சம்‌ வெப்பமான காற்று 
வீசினால்‌, ''என்ன அனல்‌ காற்று!'' என்று தவிப்பார்‌. அவரை 
ஆம்‌, அந்த வெப்பத்தைத்‌ தாங்காத உடம்பைத்தான்‌ - 
இப்போது சூரையங்‌ காட்டிலே த மூட்டிச்‌ சுட்டுவிட்டார்கள்‌. 
பிறகு சுட்டவர்கள்‌ என்ன செய்கிறார்கள்‌? குளிர்ந்த தண்ணீரில்‌ 
மூழ்குகிறார்கள்‌! அந்த உடம்பு வெய்ய தீயில்‌ வேதெது; இந்த 
உடம்புகள்‌ குளிர்ந்த நீரில்‌ மூழ்குன்றன! 
அதற்குப்‌ பின்பு இரண்டு மூன்று நாள்‌ வீட்டிலுள்ளவர்கள்‌ 
இறந்தவரைப்பற்றி அடிக்கடி பேசினார்கள்‌. பிறகு அவரைப்‌ 
பற்றிய பேச்சுக்‌ குறைந்தது. ஆண்டுக்கு ஒருமுறை நினைத்‌ 
தார்கள்‌. கடைசியில்‌ அடியோடு மறந்து போனார்கள்‌. 
இவர்கள்‌ கிடக்கட்டும்‌. ஊரிலுள்ள அத்தனை பேரும்‌ 
கூட்டமாக வந்து ஒலிக்க அழுதார்களே, அவர்கள்‌ செய்தி 
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என்ன? உயிரோடு இருக்கும்போதே அவரைக்‌ கவனிக்காத 
வர்கள்‌ இறந்த பிறகா கவனிப்பார்கள்‌? நீரில்‌ மூழ்கி அவர்‌ 
நினைப்பை அழித்தவர்கள்போல, தங்கள்‌ வீடு சென்றவுடன்‌ 
அந்தப்‌ பிணத்தைப்‌ பற்றி நினைப்பதையே விட்டுவிட்டார்கள்‌. 

“செத்துப்போனவர்கள்‌ சொப்பனத்தில்‌ வருவது கூடா 
தென்று, நினைக்கவே பயப்பட்டார்கள்‌. நினைப்பது கூடா 
தென்றே திட்டமிட்டு நினைப்பொழிந்தார்கள்‌. 


நீரினில்‌ மூழ்கி நினைப்புஒழிந்‌ தார்களே! 
(நினைப்பு - நினைப்பை, ) 
x 


மனிதனுடைய உடம்பு உயிர்‌ இருக்குமளவும்‌ போற்று 
வதற்குரியது. உயிர்‌ ஒழிந்தால்‌ அது அருவருப்பதற்கு உரியதா 
கிறது. அதை வைத்துக்கொண்டு அதன்‌ நிலையாமையை 
உணர்ந்து கொள்ளாமல்‌ அதைப்‌ போற்றிப்‌ பாதுகாப்பதே 
முடிவான பயனென்று எண்ணி வாழும்‌ மக்களைப்‌ பார்க்கும்‌ 
போது திருமூலருக்கு இரக்கம்‌ உண்டாகிறது. 
ஊர்எலாம்‌ கூடி ஒலிக்க அழுதிட்டுப்‌ 
பேரினை நீக்கிப்‌ பிணம்‌என்று பேர்‌இட்டுச்‌ 
குரையங்‌ காட்டிடைக்‌ கொண்டுபோய்ச்‌ சுட்டிட்டு 
நீரினில்‌ மூழ்கி நினைப்புஒழிந்‌ தார்களே! 
முதல்‌ தந்திரத்தில்‌ யாக்கை நிலையாமை என்னும்‌ 
பகுதியில்‌ உள்ள 3-ஆம்‌ பாட்டு இது. 
XK 
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உடம்பை எடுத்த அனைவருக்கும்‌ பசி என்பது பெரிய 
பிணி. அதைப்‌ போக்கிக்கொள்ள ஒவ்வொருவரும்‌ பாடுபடு 
கின்றனர்‌. உடம்போடு பிறந்தது பசி. பசியைப்‌ போக்கும்‌ 
தானத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ சிறந்தது வேறு ஒன்றும்‌ இல்லை. 

“உண்டி கொடுத்தோர்‌ உயிர்கொடுத்‌ தோரே” 
என்பது புறநானூறு. 

பணக்காரருக்கு ஒரு பசி, ஏழைக்கு ஒரு பசி எனபது 
இல்லை. பசி யாவருக்கும்‌ பொதுவானது. பசித்தவன்‌ யாராக 
இருந்தாலும்‌ அவனுக்குச்‌ சோறிடுவது சிறந்தது. 

அவர்‌ எனக்குத்‌ தெரியாதவர்‌; இவர்‌ எனக்குத்‌ 
தெரிந்தவர்‌” என்ற வேறுபாடே இன்றி அன்னதானம்‌ 
செய்யவேண்டும்‌. 


ஆர்க்கும்‌ இடுமின்‌; அவர்‌இவர்‌ என்னனமின்‌. 


(பசித்து வந்தார்‌ யாரானாலும்‌ அன்னம்‌ இடுங்கள்‌; ௮வர்‌ இவர்‌ 
என்று வேறுபாடு கருதவேண்டாம்‌. ) 


உண்ணும்போது பிறருக்கும்‌ இட்டு உண்ணுவதே 
இந்நாட்டு மரபு. தம்முடைய வீட்டில்‌ சோறு சமைக்க 
உலையில்‌ பானையை வைப்பதே, வந்த விருந்தினர்களுக்கு 
உணவிட வேண்டு மென்பதற்காக. யாரும்‌ விருந்தாளி 
இல்லாமல்‌ இருந்தால்‌, “நாமே சமைத்து நாமே உண்பதற்கா 
பிறந்தோம்‌? இன்று உலை வைக்கவேண்டாம்‌'' என்று 
இருப்பார்களாம்‌. 


“தமக்கென்று உலையேற்றார்‌”” 


என்று ஒரு புலவர்‌ பாடுகிறார்‌. ஆகவே விருந்தோடு 
உண்பதையே உணவாகக்‌ கருதுவது சான்றோர்‌ இயல்பு. 
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“அமிழ்தம்‌ இயைவ தாயினும்‌ இனிதெனத்‌ 

தமியர்‌ உண்டலும்‌ இலரே”:* 
என்று இளம்‌ பெருவழுதி என்ற பாண்டியன்‌ கூறுகிறான்‌. 

உணவு சமைத்த பிறகு விருந்தினர்‌ யாரும்‌ இல்லாவிடின்‌, 
யாரேனும்‌ வரமாட்டார்களா என்று அவர்‌ வரவை எதிர்நோக்கிக்‌ 
காத்திருப்பார்கள்‌. விருந்தினர்‌ வந்தால்‌ அவர்களுடன்‌ இருந்து 
உண்ணுவார்கள்‌. 

“செல்விருந்‌ தோம்பி வருவிருந்து பார்த்திருப்பார்‌”” 
என்பது வள்ளுவர்‌ வாக்கு. 

பார்த்துஇருந்து உண்மின்‌. 

(விருந்தினர்‌ வருவாரா என்று பார்த்து, யாரேனும்‌ வந்த பிறகு 
அவருடன்‌ இருந்து உண்ணுங்கள்‌. ) 

“இது நாம்‌ பலகாலமாகச்‌ சேமித்து வைத்தபொருள்‌ 
அல்லவா? இதை இப்படிக்‌ கரைத்து விடலாமா? என்ற 
எண்ணம்‌ உடையவர்கள்‌ அறம்‌ செய்யமாட்டார்கள்‌; அந்தப்‌ 
பொருளை அவர்களும்‌ உண்ணாமல்‌ இழந்து விடுவார்கள்‌. 

“ஊரெல்லாம்‌ புது அரிசிதான்‌ சமைக்கிறார்கள்‌. நாம்‌ 
இரண்டு வருஷத்துப்‌ பழைய அரிசியைப்‌ பாதுகாத்து 
வைத்திருக்கிறோம்‌. இதைக்‌ கண்டவர்களுக்கு வடித்துக்‌ 
கொட்டுவதா? ?' என்று நினைக்கும்‌ நினைப்புச்‌ 
சான்றோர்களுக்கு இராது. 

பழம்பொருள்‌ போற்றன்மின்‌. 

(பலகாலமாக ஈட்டி வைத்துப்‌ பாதுகாக்கும்‌ பழம்பொருளைப்‌ 
பிறருக்கு உதவாமல்‌ பின்னும்‌ வைத்துப்‌ பாதுகாக்க வேண்டாம்‌. 

Kk 
“நரம்‌ நன்றாக வாழவேண்டும்‌. எக்காலத்தும்‌ 
பசியின்றி வாழவேண்டும்‌'' என்ற ஆசையோடு, பிறருக்கு 
அளிக்காமல்‌ சிலர்‌ உண்ணுகிறார்கள்‌. '*பிறருக்கு அளித்தால்‌ 
குறைந்துவிடும்‌ '' என்று எண்ணுகிறார்கள்‌. அந்தோ பாவம்‌! 
அ ப ப பப ப ப பட்ட 


“புறநானூறு, 182. 
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அவர்கள்‌ ஈட்டி வைத்ததை எதிர்பாராதபடி வேறு யாரேனும்‌ 
அடித்துக்‌ கொண்டு போரய்விடுகிறார்கள்‌; அல்லது அப்‌ 
பொருளை அநுபவிப்பதற்கு முன்னரே அவர்களுடைய ஆயுள்‌ 
முடிவடைந்துவிடுகிறது. 


ஒரு மூட்டை அரிசியைக்‌ கடையிலிருந்து காசு கொடுத்து 
வாங்கிச்‌ செல்கிறவன்‌, “இந்த மூட்டை தீரும்‌ வரையில்‌ நான்‌ 
நிச்சயமாக உயிரோடு வாழ்வேன்‌' என்று உறுதியாகச்‌ சொல்ல 
முடியுமா? அந்த நிலையில்‌ அதைப்‌ பிறருக்கு அளிக்காமல்‌ 
போற்றிப்‌ பாதுகாப்பதன்‌ பயன்‌ என்ன? 

உண்மையில்‌ பிறர்‌ பசியைத்‌ தீர்ப்பவன்‌ எந்தக்‌ காலத்தும்‌ 
மக்களின்‌ அன்புக்கு உரியவனாவான்‌. அவன்‌ ஒருநாளும்‌ பசி 
என்று வருந்தும்‌ நிலையை அடையமாட்டான்‌. இம்மையிலும்‌ 
சரி, மறு பிறவிகளிலும்‌ சரி, அவனுக்குப்‌ பசியினால்‌ தீங்கு 
வராது. 


“பாத்தூண்‌ மரீஇ யவனைப்‌ பசிஎன்னும்‌ 

தீப்பிணி தீண்டல்‌ அரிது” 
என்பது திருக்குறள்‌. 

ஆதலின்‌, தமக்குப்‌ பசியினால்‌ ஒருகாலும்‌ துன்பம்‌ 
வரக்கூடாதென்று உணவுப்‌ பொருளின்‌ மீது வேட்கை 
யுடையவர்கள்‌, தாம்‌ நினைத்தது பலிக்கவேண்டுமானால்‌ பசித்த 
வருக்கு இட்டு உண்ணவேண்டும்‌. தமக்குப்‌ பசி வந்துவிட்ட 
தென்று விருந்தினர்‌ இல்லாமல்‌ விரைவில்‌ உண்ணுதல்‌ 
அறமாகாது. “யாரேனும்‌ வந்துவிடப்‌ போகிறார்களே!'' என்று 
உணவு நேரத்துக்கு முன்பே விரைவில்‌ உண்டுவிட்டுப்‌ 
பாத்திரத்தை மூடிக்‌ கவிழ்த்து விடுபவர்களைப்‌ பற்றி என்ன 
சொல்வது? தமக்குப்‌ பசிக்கிற தென்று விரைந்து உண்ணாமல்‌, 
விருந்தினர்‌ வரவில்லையே என்று பசியோடு காத்திருப்பவர்கள்‌ 
அறநெறி வழுவாத ஆன்றோர்‌. 


வேட்கை உடையீர்‌! விரைந்துஒல்லை உண்ணனமின்‌. 
(உங்கள்‌ பசியைப்‌ போக்கிக்கொள்ளும்‌ ஆசை உடையவர்களே, 
விருந்தினர்‌ வாரா முன்னர்‌ விரைந்து அவசரமாக உண்ணாதீர்கள்‌. 
வேட்கை-விருப்பம்‌, ஒல்லை-விரைவில்‌. ) 
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சோறு சமைத்தவுடன்‌ இந்த நாட்டில்‌ காக்கைக்கு ஒரு 
பிடி சோறு போட்டுப்‌ பின்பே உண்ணுவது வழக்கம்‌. 
காக்கையைக்‌ கா, கா என்று கூப்பிட்டுச்‌ சோறிடுவார்கள்‌. 


காக்கையைக்‌ கூவி அழைத்துச்‌ சோறு இடுவானேன்‌? 
நாய்க்குப்‌ போடலாம்‌; வேறு பிராணிக்குப்‌ போடலாமே/ அதில்‌ 
ஒருண்மை இருக்கிறது. காக்கையின்‌ அருமையான குணம்‌ 
ஒன்றை நாம்‌ கற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌ . நாம்‌ சோற்றைப்‌ 
போட்டால்‌ காக்கை வேறு ஒரு பிராணியும்‌ அறியாமல்‌ தனியே 
வந்து உண்ணுவதில்லை. அது சோற்றுக்கு அருகே வந்து 
உட்கார்ந்து கா, கா என்று கரையும்‌; தன்‌ இனத்தாரை 
அழைக்கும்‌. நாலைந்து காக்கைகள்‌ அதன்‌ ஒலியைக்‌ கேட்டுப்‌ 
பறந்து வரும்‌. அவற்றோடு சேர்ந்து முன்னே வந்த காக்கை 
சோற்றைக்‌ கொத்தி உண்ணும்‌. 

நாய்‌ சோற்றுக்கு அலைகிறது. ஆனால்‌ அதன்‌ குணம்‌ நேர்‌ 
விரோதமானது. உண்ட பிறகு எச்சில்‌ இலையை வீதியில்‌ 
போடுகிறோம்‌. அதை ஒரு நாய்‌ வந்து பார்க்கிறது. அப்போது 
மற்றொரு நாய்‌ அங்கே வந்தால்‌ போதும்‌; இது இலையை 
விட்டுவிட்டு அதன்மேலே பாயும்‌. மனிதன்‌ உணவு 
உண்ணும்போது காக்கையைப்‌ போல நடக்க வேண்டுமே 
ஒழிய, நாயைப்‌ போல இருக்கக்கூடாது. காக்கையைப்போல 
மற்றவர்களுக்கும்‌ இட்டு உண்ணவேண்டும்‌ என்ற நினைப்பு 
மற்றச்‌ சமயங்களில்‌ இருந்தால்‌ போதாது, சாப்பிடுவதற்கு முன்‌ 
அந்த நினைப்பு இருக்க வேண்டும்‌. அதனால்தான்‌ 
சமைத்தவுடனே காக்கைக்குச்‌ சோறு போடுகிறார்கள்‌. 

“காக்கை கரவா கரைந்துண்ணும்‌'' 
என்றும்‌, 

“காகம்‌ உறவு கலந்துண்ணக்‌ கண்டீர்‌! 

என்றும்‌ பெரியோர்கள்‌ அறிவுறுத்துகிறார்கள்‌. திருமூலரும்‌ 
அதை நினைப்பூட்டுகிறார்‌. ''காக்கை தன்‌ இனத்தைக்‌ கூவி 
அழைத்து உண்ணுகிறதே! அது எந்தக்‌ காலம்‌? தெரிகிறதா? 
நாம்‌ உண்ணுவதற்கு முன்‌ சோறு சமைத்தவுடனே நிகழும்‌ 
நிகழ்ச்சி அல்லவா அது? அந்தக்‌ காலத்தில்‌ மறவாமல்‌ 
நினைக்கவேண்டும்‌ உண்மையைக்‌ காக்கை காட்டுறெது'' என்று 
அறிவுறுத்துகிறார்‌. 
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காக்கை கரைந்துண்ணும்‌ காலம்‌ அறிமினே. 

(காகம்‌ தன்‌ இனத்தையும்‌ கூவி அழைத்து உடனுண்ணும்‌ 
காலத்தை அறிந்து நீங்களும்‌ அதைப்‌ போல இட்டு உண்ணுங்கள்‌. ) 

சோறு இடுவதற்குரிய தகுதி பசி ஒன்றுதான்‌. பசித்தவன்‌ 
யாராக இருந்தாலும்‌ அவனுக்கு இடவேண்டும்‌. அவன்‌ 
இன்னான்‌ இனியானென்று ஆராய்ச்சி பண்ணுதல்‌ கூடாது. 
பசித்தவர்‌ வந்து சோறு என்று கேளாவிட்டாலும்‌, நம்‌ வயிறு 
பசிக்கும்போது பிறரும்‌ இப்படிப்‌ பசியுடையவர்‌ இருப்பாரே 
என்று அவரைத்‌ தேடவேண்டும்‌. மற்றச்‌ சமயங்களில்‌ 
பசித்தோரை நினைக்காவிட்டாலும்‌, நம்‌ வயிறு பசியை 
நினைவூட்டும்போது, நம்‌ வயிற்றுப்‌ பசியை மாத்திரம்‌ 
எண்ணாமல்‌, அதுவே நினைப்புக்‌ குறியாகக்‌ கொண்டு பிறர்‌ 
பசியை எண்ணி, பசியுடையார்‌ யாரேனும்‌ வரமாட்டார்களா 
என்று பார்த்து, வந்த பிறகு உண்ண வேண்டும்‌. இதைப்‌ 
பறவையாகிய காக்கை அறிவுறுத்துகிறது. 

ஆர்க்கும்‌ இடுமின்‌; அவர்‌இவர்‌ என்னன்மின்‌; 

பார்த்திருந்து உண்மின்‌; பழம்பொருள்‌ போற்றன்மின்‌; 

வேட்கை உடையீர்‌! விரைந்துஒல்லை உண்ணன்மின்‌; 

காக்கை கரைந்துஉண்ணும்‌ காலம்‌ அறிமினே. 

இது முதல்‌ தந்திரத்தில்‌ தானச்‌ சிறப்பு என்னும்‌ 
தலைப்பில்‌ உள்ள பாட்டு. 
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// போக வயிற்றுக்கு உண்டு வாழ்வது இயல்பான 
வாழ்வு. எந்த அளவுக்கு வேண்டுமோ அவ்வளவுக்கு உண்டு 
வாழவேண்டும்‌. அந்த அளவுக்கு மிஞ்சி உண்பது அறத்திற்கு 
விரோதம்‌. குறைய உண்டால்‌ உடம்பு மெலியும்‌. தவம்‌ 
செய்பவர்கள்‌ உடம்புக்கு உரிய காலத்தில்‌ உரிய அளவு உணவு 
ஊட்டாமல்‌ சில நியமங்களை மேற்கொண்டு விரதம்‌ 
இருப்பார்கள்‌. உடம்பிலே சோம்பல்‌ உண்டாவதும்‌, கொழுப்பு 
மிகுதியால்‌ காமம்‌ முதலியன மிகுவதும்‌ உணவினால்‌ 
ஆவனவென்றறிந்து, அவ்வுணவைக்‌ குறைப்பதனால்‌ 
அவ்விரண்டினாலும்‌ உண்டாகும்‌ தீங்குகள்‌ குறையும்‌. 


பல நாள்‌ பட்டினி கிடப்பதும்‌, உணவு வகைகளில்‌ மிகக்‌ 
குறைவானவற்றையே உண்பதும்‌ போல விரதம்‌ பல 
வகைப்படும்‌. உடல்‌ பருத்துக்‌ கொழுப்பு மிகுதியாவதைக்‌ 
தடுப்பது மாத்திரம்‌ அன்று; உடல்‌ இளைக்கும்படியாகவே 
விரதம்‌ இருப்பார்கள்‌. 


“உண்ணாது நோற்பார்‌ பெரியர்‌” 
என்று குறளாசிரியரும்‌ கூறுகின்றார்‌ அல்லவா? 


மகாத்மா காந்தியடிகள்‌ தம்‌ உணவில்‌ இத்தனை 
பொருள்களைச்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்வது என்ற வரையறையுடன்‌ 
இருந்தார்‌. வாரந்தோறும்‌ விரதம்‌ இருப்பதும்‌ மாதந்தோறும்‌ 
இருப்பதும்‌ முதலிய முறைகள்‌ நம்‌ நாட்டில்‌ உள்ளன. இவை 
யாவும்‌ உடம்பை ஒறுக்கும்‌ தவத்துக்கு ஆரம்பப்‌ பாடங்கள்‌. 


தவம்‌ என்பது இந்திரிய நிக்கிரகத்துக்குச்‌ சாதனமாக 
இருப்பது. தாமே நுகர்ச்சிகளைக்‌ குறைத்துக்‌ கொண்டு அதனால்‌ 
வரும்‌ துன்பங்களை மேற்கொள்வது தவத்துக்கு ஓர்‌ 
உறுப்பாகும்‌. மனம்‌, வாக்கு, காயம்‌ என்ற மூன்றையும்‌ 
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அடக்கிச்‌ சாதனம்‌ செய்வது தவத்திற்கு இன்றியமையாதது. 
மனத்தை அடக்கி அன்பைப்‌ பெருக்க வேண்டும்‌. உரையைக்‌ 
குறைத்துப்‌ பேசுவது அனைத்தும்‌ இனிமையும்‌ பயனும்‌ உள்ள 
சொல்லாகப்‌ பேச வேண்டும்‌. உடலால்‌ விளையும்‌ 
இன்பத்தைப்‌ புறக்கணிக்க வேண்டும்‌. 

இந்த மூன்றிலும்‌ தலைமையானது மனத்தைத்‌ 
தவநெறியில்‌ பயிற்றல்‌; அடுத்தது உரைப்‌ பயிற்சி; அடுத்தது 
புலனடக்கம்‌. மனம்‌ போனபடி கற்பனையும்‌ சிந்தனையும்‌ 
செய்து கொண்டு உண்ணாவிரதம்‌ இருந்தால்‌ அது தவமாகாது. 


மனிதன்‌ ஆற்றவேண்டிய அறங்களில்‌ பொதுவென்றும்‌ 
சிறப்பென்றும்‌ இருவகை உண்டு. பிறரிடம்‌ அன்புடன்‌ 
பழகுதல்‌, உபகாரம்‌ செய்தல்‌, ஜீவஹிம்சை செய்யாமை 
முதலியவை மனிதர்களின்‌ பொதுவான அறம்‌. வருணம்‌, 
ஆசிரமம்‌ என்ற பேதமின்றி யாவரும்‌ மேற்கொள்ள 
வேண்டியவை அவை. பட்டினி கிடத்தல்‌, உடம்பை ஒறுத்தல்‌ 
முதலியவை சிறப்பான அறம்‌. அவை தவம்‌ புரிபவருக்கே 
உரியவை. தவம்‌ புரிபவர்கள்‌ முதலில்‌ மனித இலக்கணத்தை 
உடையவராகிப்‌ பிறகு துறவிலக்‌ கணத்தைப்‌ பெறவேண்டும்‌. 
எந்தப்‌ பாட்டுக்கும்‌ சுருதி இன்றியமையாதது. எந்த 
மனிதனுக்கும்‌ பொதுவான அறங்கள்‌ மேற்கொள்ளுதல்‌ 
அவசியம்‌. 


பொதுவான அறம்‌ அல்லது சாமான்ய தர்மங்களைப்‌ 
புறக்கணித்துவிட்டுச்‌ சிறப்பான அறம்‌ அல்லது விசேஷதர்மங்‌ 
களை மேற்கொள்வதனால்‌ நல்ல பயன்‌ உண்டாகாது. 
அஸ்திவாரம்‌ இல்லாத கட்டிடம்‌ நில்லாதது போல மக்களுக்கு 
இன்றியமையாத பொது அறத்தைப்‌ புறக்கணித்துவிட்டு விசேஷ 
தர்மங்களைச்‌ செய்பவர்‌ முயற்சி பயன்‌ தராது. 

பொது அறங்களில்‌ மிக மிக முக்கியமானது அன்பு. 
உடம்பும்‌ உயிரும்‌ ஒன்று பட்டு வாழ்வதே அன்பு செய்யத்தான்‌. 
அன்பு இல்லாவிடில்‌ உயிரும்‌ உடம்பும்‌ ஒன்றியிறாப்பதற்குப்‌ 
பயன்‌ இல்லை. 

அன்பைப்‌ புறக்கணித்து உடம்பை ஒறுத்துத்‌ தவம்‌ 
செய்வதனால்‌ யாருக்கும்‌ நன்மை இல்லை. அந்தத்‌ தவத்தால்‌ 
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முதலில்‌ பேராற்றல்‌ உண்டாகலாம்‌. ஆனால்‌ முடிவில்‌ அந்த 
ஆற்றலால்‌ பிறருக்கும்‌ தமக்கும்‌ தீங்கையே உண்டாக்கிக்‌ 
கொள்வார்கள்‌. 


இராவணன்‌, சூரபன்மன்‌ முதலிய அரக்கர்களும்‌ 
அசுரர்களும்‌ ஏனைய மக்கள்‌ பெறாத ஆற்றலையும்‌ 
செல்வத்தையும்‌ பெற்றார்கள்‌. தவம்‌ புரிந்தே அத்தகைய 
ஆற்றலை அவர்கள்‌ பெற்றார்கள்‌. ஆனால்‌ பிற உயிர்களிடத்தில்‌ 
அன்பு செய்யவில்லை. தாம்‌ பெற்ற ஆற்றல்‌ அவ்வளவையும்‌ 
கொண்டு தேவர்களுக்கும்‌” முனிவர்களுக்கும்‌ துன்பத்தை 
இழைத்தனர்‌. விளக்கிலே எண்ணெய்‌ விட்டால்‌ இருளைப்‌ 
போக்கி ஒளிபரப்பும்‌. எரியும்‌ வீட்டிலே எண்ணெயை 
ஊற்றினால்‌ பின்னும்‌ படர்ந்து எரிந்து அண்டை அயல்‌ 
வீடுகளையும்‌ எரித்துவிடும்‌. 

முனிவர்கள்‌ செய்த தவத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ கடுமையாகக்‌ 
தவம்‌ செய்தனர்‌ அசுரர்கள்‌. ஆனால்‌ முனிவர்கள்‌ சர்வஜீவதயை 
யுடையவர்களாக இருந்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ பெற்ற தவ ஆற்றல்‌ 
அவர்களுக்கு நலம்‌ தந்ததோடு உலகத்துக்கெல்லாம்‌ நற்பயனை 
உண்டாக்கியது. அசுரர்களேோ சுயநலமே கண்ணாக 
வாழ்ந்தமையால்‌ மற்றவர்களை யெல்லாம்‌ வாழவிடாமல்‌ தாம்‌ 
மட்டும்‌ வாழ எண்ணினார்கள்‌; வாழ்வது போலச்‌ சில காலம்‌ 
வாழ்ந்தார்கள்‌. இறுதியில்‌ அவர்கள்‌ தாம்‌ செய்த தீங்குகளுக்கு 
ஏற்ற தண்டனையை அடைந்தார்கள்‌. 

சூரபன்மன்‌ செய்த யாகத்தைக்‌ கந்த புராணம்‌ 
பின்வருமாறு கூறுகிறது 


“வான கத்திடை நிற்புறு சூரபன்‌ மாவாம்‌ 

தான வர்க்கிறை வாள்கொடே ஈர்ந்துதன்‌ மெய்யின்‌ 

ஊன்‌அ னைத்தையும்‌ அங்கிமேல்‌ அவியென ஓங்கிச்‌ 

சோனை ஒத்ததன்‌ குருதியை இழுதெனச்‌ சொரிந்தான்‌..”' 
(அசுரர்‌ யாகப்‌ படலம்‌, 86) 


தன்னுடைய மெய்யில்‌ உள்ள ஊன்‌ அனைத்தையும்‌ 
வாளால்‌ அரிந்து தீயினில்‌ அவியாக இட்டானாம்‌. இத்தகைய 
யாகம்‌ செய்தமையால்‌ அவன்‌ பல அண்டங்களை ஆளும்‌ 
வலிமையைப்‌ பெற்றான்‌. எல்லாம்‌ இருந்தும்‌ அவனுக்குப்‌ பிற 
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உயிர்களிடம்‌ அன்பு இல்லை. அதனால்‌ அவன்‌ வலிமை 
பிறருக்குத்‌ தங்கை விளைக்கும்‌ வகையில்‌ சென்றது. இத்தகைய 
தவம்‌ மெய்த்தவம்‌ ஆகுமா? இறைவனுடைய திருவருளைப்‌ 
பெற வழி ஆகுமா? 

திருமூலர்‌ அன்பு இன்றியமையாதது என்பதைச்‌ சொல்ல 
வருகிறார்‌. இறைவனுடைய திருவருளைப்‌ பெறுவதற்கு 
இன்றியமையாத உணர்ச்சி அன்பு. அது இன்றித்‌ தம்‌ உடம்பைத்‌ 
தாமே ஒறுத்து யாகம்‌ புரிந்தும்‌ பயன்‌ இல்லை. 


என்பே விறகாய்‌ இறைச்சி அறுத்திட்டுப்‌ 
பொன்போற்‌ கனலில்‌ பொரிய வறுப்பினும்‌ 
மணியினை எய்தஒண்‌ ணாதே. 
பின்‌ எப்படி எய்தலாம்‌? அன்பினால்‌ எய்தலாம்‌. அன்பு 
ஒருவர்பால்‌ உண்டானால்‌ அதனுடைய விளைவாகச்‌ சில 
நிகழ்ச்சிகள்‌ அமையும்‌. அன்புடையார்‌ தம்‌ சிறுமையையும்‌ 
இறைவன்‌ கருணையையும்‌ நினைந்து உருகுவார்கள்‌. 
அவர்களுடைய நெஞ்சம்‌ கடினமாக இரா; பிறர்‌ துன்பம்‌ கண்டு 
குழையும்‌. உருக்கமும்‌ குழைவும்‌ அன்பின்‌ விளைவுகள்‌. 
அன்பினால்‌ உருகியும்‌ அகம்‌ குழைந்தும்‌ இறைவனை 
எண்ணிப்‌ போற்றினால்‌ தூண்டா மணிவிளக்காக இருக்கும்‌ 
எம்பெருமானுடைய அருளைப்‌ பெறலாம்‌; அவனை அடைந்து 
இன்புறலாம்‌. இயற்கையாகவே ஒளியையுடைய மணியைப்‌ 
போல இறைவனும்‌ சுயம்பிரகாச முடையவன்‌, அந்த மணியை 
அடைய அன்போடு உருகி அகங்குழைய வேண்டும்‌; இன்றேல்‌ 
அடைய முடியாது. 
இப்படித்‌ திருமூலர்‌ சொல்கிறார்‌. “இப்படி நீங்கள்‌ 
சொல்வதற்கு ஆதாரம்‌ யாது?” என்று அவரைக்‌ கேட்கிறோம்‌. 
அவர்‌, ''நான்‌ அன்போடுருகி ௮கங்‌ குழைந்தேன்‌; அதனால்தான்‌ 
இறைவனை அடைந்தேன்‌. நீங்களும்‌ என்னைப்‌ போல அடைய 
வேண்டுமானால்‌ அப்படி அன்பு செய்யுங்கள்‌'' என்று விடை 
பகர்கிறார்‌. 
என்பே விறகாய்‌ இறைச்சி அறுத்திட்டுப்‌ 
பொன்போற்‌ கனலிற்‌ பொரிய வறுப்பினும்‌ 
அன்போ டுருகி அகம்குழை வார்க்குஅன்றி 
என்போல்‌ மணியினை எய்தஒண்‌ ணாதே, 
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(எலும்பையே விறகாக அறுத்து இட்டு இறைச்சியை அறுத்துப்‌ 
பொன்‌ போன்ற தீயில்‌ பொரியும்படி ௮வியாக இட்டு வறுத்தாலும்‌, 
அன்பினால்‌ உருகி உள்ளம்‌ நெகிழ்பவர்களுக்கல்லாமல்‌, மணியைப்‌ 
போன்ற இறைவனை நான்‌ அடைந்ததுபோல்‌ அடைய இயலாது. 

என்பு - எலும்பு. அறுத்து இட்டு, பொன்போற்‌ பொரிய என்றும்‌ 


கூட்டிப்‌ பொருள்‌ கொள்ளலாம்‌. குழைவார்‌- நெகிழ்ந்து இறங்குபவர்‌, மணி- 
மாணிக்கம்‌; இங்கே இறைவன்‌. மணியினை என்போல்‌ எய்த 


ஒண்ணாது. ) 

திருமூலர்‌ திருவாவடுதுறையில்‌ அரசின்‌ &ழிருந்து தவம்‌ 
புரிந்தவர்‌. அத்தலத்தில்‌ இறைவன்‌ மாசிலாமணி என்ற 
திருநாமத்தோடு எழுதருளியிருக்கிறான்‌. மணி என்றது அந்தப்‌ 
பெருமானை நினைத்துக்‌ கூறியதாகவும்‌ கொள்ளலாம்‌. 

முதல்‌ தந்திரத்தில்‌ அன்புடைமை என்னும்‌. பகுதியில்‌ 
3-ஆம்‌ பாட்டு இது. 

xX 


அவர்‌ கற்ற கல்வி 


(இறைவன்‌ உடம்பையும்‌ கரணங்களையும்‌ புவனபோகங்‌ 
களையும்‌ உயிர்களுக்குக்‌ கொடுத்திருக்கிறான்‌. அவற்றை 
வைத்துக்‌ கொண்டு வினை மூட்டைகளையெல்லாம்‌ உதறி 
விட்டுத்‌ தன்னை வந்து அடைய வேண்டும்‌. என்பதே 
அவனுடைய திருவுள்ளக்‌ குறிப்பு. உடம்பைப்‌ பெற்று 
வாழ்வது, மீட்டும்‌ இந்த உடம்பு வராமல்‌ இருக்கும்‌ வழியை 
நாடத்தான்‌. அப்படியின்றி அவாவின்‌ வசப்பட்டு மேலும்‌ 
மேலும்‌ உலகில்‌ உழன்று முடிவில்லாப்‌ பிறவிக்‌ கடலில்‌ 
ஆழும்‌ செய்கை, இறைவன்‌ திருவுள்ளக்‌ குறிப்புக்கு ஏற்றது 
அன்று. 

உலகத்துப்‌ பொருள்களைப்‌ பற்றிப்‌ பல பல நூல்களைக்‌ 
ட கற்கிறோம்‌. பூமியின்‌ தத்துவத்தையும்‌ பூதங்களின்‌ இயல்பையும்‌ 
அறியும்‌ கல்வியைக்‌ கற்கிறோம்‌. பூமிக்குப்‌ புறம்பே நின்று ஒளி 
தரும்‌ சூரியன்‌, சந்திரன்‌, நட்சத்திரங்கள்‌ முதலியவற்றைப்‌ 
பற்றியும்‌ தெரிந்து கொள்கிறோம்‌. நம்‌ உடற்‌ கூறுகளையும்‌ 
இதற்கு வரும்‌ நோய்களையும்‌ அந்நோய்களுக்குரிய மருந்து 
களையும்‌ மிக மிக முயன்று கற்றுக்‌ கொள்கிறோம்‌. வாழ்நாள்‌ 
முழுவதும்‌ ஒரு துறையிலே புகுந்து விரிவாகவும்‌ ஆழமாகவும்‌ 
அறிவு பெறுகிற நிபுணர்கள்‌ பலர்‌ உலகில்‌ இருக்கிறார்கள்‌. 
அவர்கள்‌ கற்ற கல்வி யாவும்‌ இறைவனுடைய தஇிருக்குறிப்பை 
உணரப்‌ பயன்படுவதில்லை. உடம்பின்‌ கூறுகளையெல்லாம்‌ 
கற்றுக்கொண்ட அளவில்‌ நின்றால்‌ அது மெய்க்கல்வி யாகாது; 
அந்த நுட்பமான யந்திரத்தை அமைத்த இறைவனை உணர்ந்து 
அன்பு செய்யவேண்டும்‌. 'பெளதிக ரஸாயன ஆராய்ச்சியின்‌ 
விளைவுகளையெல்லாம்‌ இக்காலக்‌ கல்வியில்‌ உணர 
முடிகிறது. ஆனால்‌ இந்தப்‌ பூதங்கள்‌ அழிந்தாலும்‌ அழியாமல்‌ 
நிற்கும்‌ ஒருவனைப்‌ பற்றியும்‌, இந்த ரஸாயன விளைவுகள்‌ 
தி.ம.111-91 
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உண்டாகும்படி ஓர்‌ இயல்பைப்‌ படைத்தவனைப்‌ பற்றியும்‌ : 
அறிய முடிவதில்லை. ்‌ 

அந்தக்‌ கல்வியனைத்தும்‌ உயிரில்லாத உடம்பைப்‌ 
போன்றதுதான்‌. இறைவனுடைய பெருமையை உணர்ந்து, 
இந்த உடம்பைக்‌ கொடுத்த அவன்‌ திருவுள்ளக்‌ குறிப்பினை 
உணர்ந்தால்‌ மீண்டும்‌ இப்பிறவியை அடையாத நிலையைப்‌ 
பெற முயல்வோம்‌. அதற்குத்‌ துணையாக இருக்கும்‌ கல்வியே 
மெய்க்கல்வி. 

“சாவாமற்‌ கற்பதே கல்வி.” 


நாம்‌ கற்கும்‌ கல்வியினால்‌ நம்முடைய விருப்பு வெறுப்பு 
வளர்கின்றன. ஒரு நிலையில்‌ நமக்கே அலுப்பு உண்டாகி 
விடுறெது. பலவற்றை அறிய அறியப்‌ பின்னும்‌ அறியாதவை 
பல என்ற உணர்வே மிகுகிறது. 


'அறிதோ றறியாமை கண்டற்றால்‌” 
என்பது குறள்‌. 

விஞ்ஞானிகள்‌ மிக மிக நுட்பமாக ஆராய ஆராய 
அவர்களுடைய ஆராய்ச்சிக்கு முடிவே காண முடிவதில்லை. 
அவர்கள்‌ ஒன்று நினைக்க விளைவு ஒன்றாகிறது. பூதங்களை 
அடக்கி இதைச்‌ செய்யலாம்‌ என்று புகும்போது அவர்களை 
அறியாமல்‌ மற்றொன்று குறுக்கிடுகிறது. அப்போது எல்‌ 
லோரையும்விட மேலான சக்தி ஒன்று இருந்து யாவற்றையும்‌ 
இயக்குகின்றது என்ற உண்மை அவர்களுக்குப்‌ புலனாகிறது. 
அதனால்‌ மனித சக்தியின்‌ சிறுமையும்‌ தாம்‌ கற்ற கல்வியின்‌ 
சிறுமையும்‌ தெளிவாகின்றன. ''என்ன கற்று விட்டோம்‌?” 
என்று தாம்‌ கற்ற கல்வியைக்கூடக்‌ கறித்துப்‌ 'பேசும்‌ நிலை 
வருகிறது. 

ஆனால்‌ இறைவன்‌ குறிப்பை அறிந்து ஒழுகும்‌ கல்வியோ 
இந்த ௮ருவருப்புக்கு உட்படுவதில்லை; கறிப்பறியாகக்‌ கவி 
அது; எல்லாக்‌ கல்விக்கும்‌ மேலாக மிக்கிருக்கும்‌ கல்வி. அதைத்‌ 
திருமூலர்‌ கற்றுக்‌ கொண்டாராம்‌. 


கறிப்புஅறி யாமிகும்‌ கல்விகற்‌ றேனே. 
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வெறுப்பை அறியாமல்‌ மேலாகச்‌ சிறந்து வக்‌ கல்வியை 
நான்‌ கற்றேன்‌. 


குறிப்பு - வெறுப்பு. அறியாக்‌ கல்வி, மிகும்‌ கல்வி என்று 
கூட்டவேண்டும்‌. அறியா என்பது அறியாது என்ற எச்சத்தின்‌ 
விகாரமாகவும்‌ கொள்ளலாம்‌. ) 

x 

அந்தக்‌ கல்வியைக்‌ கற்றுக்கொண்டதனால்‌ எவற்றை 
அறிந்து கொண்டார்‌ திருமூலர்‌? அவர்‌ சொல்வதைக்‌ 
கேட்கலாம்‌. 

இறைவனுடைய திருவுள்ளக்‌ குறிப்பை அவர்‌ அறிந்து 
கொண்டாராம்‌. பிற மக்கள்‌ உள்ளத்தில்‌ உள்ள குறிப்பை 
அறியும்‌ கலை ஒன்று உண்டு. அதுவும்‌ பயனில்லாமல்‌ ஒழிந்து 
விடும்‌. ஆண்டவனுடைய உள்ளக்‌ குறிப்பை அறிய்‌ வல்ல 
கல்விதான்‌ பயனுள்ள கல்வி. 


அவன்றன்‌ குறிப்பே குறிக்கொண்டு 

"போமாறு அமைமின்‌:* (யாத்திரைப்‌ பத்து, 3) 
என்று மாணிக்கவாசகர்‌ அறிலிலுதித் க்‌. 

திருமூலர்‌ அந்தக்‌ குறிப்பை அறிந்தார்‌ 

குறிப்பு அறிந்தேன்‌. 

(இறைவனது திருவுள்ளக்‌ குறிப்பை அறிந்து கொண்டேன்‌. 

உயிர்கள்‌ எல்லாம்‌ பாசத்தினின்றும்‌ நீங்கித்‌ தன்னை 
அடையவேண்டும்‌ என்பதே அப்பெருமானுடைய திருவுள்ளக்‌ 
குறிப்பு. அதன்‌ பொருட்டே அவன்‌ உடம்போடு உயிரைக்‌ 
கூட்டி உலகில்‌ வாழ விடுத்திருக்கிறான்‌. தன்பால்‌ அன்பு செய்து 
பிறவித்‌ தளையை அறுக்க வேண்டும்‌ என்பதற்காகவே இந்தச்‌ 
செறிப்பை உண்க கா்‌ இதையும்‌ திருமூலர்‌ 


. உணர்ந்தார்‌. 


உடல்‌ உயிரது கூடிச்‌ 
செறிப்பு அறிந்தேன்‌. 
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(உடலை உயிரானது சேர்ந்து பொருந்தியிருப்பதை 
உணர்ந்தேன்‌. இவ்வாறு பொருந்தியிருப்பது இன்னதற்காக என்று 
அறிந்து கொண்டதையே இவ்வாறு சொன்னார்‌. 

உடல்‌ - உடலை. உயிரது; அது, பகுதிப்‌ பொருள்‌ விகுதி, 
செறிப்பு- பொருந்தி நிற்றல்‌. 


“அன்போ டியைந்த வழக்குஎன்ப ஆருயிருக்கு 

என்போ டியைந்த தொடர்பு” 
என்று வள்ளுவரும்‌ இந்தச்‌ செறிப்புக்குக்‌ காரணத்தைக்‌ 
கூறினார்‌. 

பின்பு, தேவர்களுக்கெல்லாம்‌ தலைவனையும்‌ திருமூலர்‌ 
அறிந்தார்‌. 

அறிந்தேன்மிகு தேவர்பிரானை. 

(எல்லாப்‌ பொருள்களுக்கும்‌ மேம்பட்ட பரம்யொருளாக மிக்கு 
நிற்கின்ற தேவர்‌ தலைவனாகிய எம்பெருமானை அறிந்தேன்‌. 

“தேவர்பிரான்‌ என்பதால்‌ தேவருக்கு மிக்கு நின்ற தலைவன்‌ 
என்பது பெறப்படும்‌; அது மாத்திரம்‌ அன்று; எல்லாப்‌ பொருள்களுக்கும்‌ 
மேலாக நின்றவன்‌ என்பதையும்‌ உணர்த்த, மிகுதேவர்‌ பிரானை , 
என்றார்‌. 'செறிப்பறிந்தேன்‌ மிகு தேவ பிரானை' என்ற இரண்டாவது 
அடியில்‌ அறிந்தேன்‌ என்றசொல்‌ செறிப்பு அறிந்தேன்‌, தேவர்‌ பிரானை '| 
அறிந்தேன்‌ என்று இரண்டோடும்‌ சேர்ந்து பொருள்‌ தரும்‌. அது ' 
நடுநிலைத்‌ தீவகம்‌.) ்‌ 

தேவர்பிரானை அறிந்தேன்‌ என்று சொன்னவுடன்‌ 
திருமூலர்‌ விழித்துக்கொண்டார்‌. “நான்‌ அவனை அறிவதாவது! 
அவனே கருணையினால்‌ என்‌ உள்ளத்துக்குள்ளே வந்து புகுந்‌ 
தான்‌'' என்கிறார்‌. அப்படிப்‌ புகுந்ததனால்‌ அவர்‌ கற்ற கல்வி 
யின்‌ பயன்‌ கிட்டிவிட்டது. அந்தப்‌ பயன்‌ சாவாமை; மறிப்பு 
அறியாத நிலை. அமுதமயமான இறைவன்‌ வந்து புகுந்த 
அக்கணத்திலே மரணமில்லாப்‌ பெருவாழ்வு சித்தித்துவிட்டது. 


மறிப்புஅறி யாதுவந்து உள்ளம்‌ புகுந்தான்‌. 

(நான்‌ மறித்தலை அறியாமல்‌ இருக்கும்படி தானே 
கருணையினால்‌ வந்து அடியேனுடைய உள்ளத்தில்‌ அத்தேவர்‌ பிரான்‌ 
புகுந்தான்‌. 
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5 

மறிப்பு - இறத்தல்‌. ௮றியாது என்பது காரியப்‌ பொருளில்‌ 
* வந்தது. இறைவன்‌ உள்ளம்‌ புகுந்த காரணத்தால்‌, இனி மறிப்பு 
அறியாத காரியம்‌ சித்தித்தது என்றபடி.) 


x 


இறைவனுடைய அருள்பெற்று இனிப்‌ பிறவா வழி 
பெறுவதற்குச்‌ சாதனமான கல்வியே நாம்‌ வெறுக்காமல்‌ 
விரும்பிக்‌ கற்க வேண்டிய கல்வி. அக்கல்வி கற்றால்‌ 
இறைவனுடைய திருவுள்ளக்‌ குறிப்பை உணரலாம்‌. உடம்பும்‌ 
உயிரும்‌ கூடிப்‌ பிறந்த பிறவிக்கு எது பயன்‌ என்பதை அறிந்து 
கொள்ளலாம்‌. இறைவன்‌ பெருமையை உணர்ந்து அன்பு 
செய்யலாம்‌. அவன்‌ நம்‌ உள்ளத்தே அநுபவப்‌ பொருளாக 
எழுந்தருளவும்‌, அதனால்‌ மரணமிலாப்‌ பெரு வாழ்வு நமக்குக்‌ 
- திடைக்கவும்‌ வாய்ப்பு உண்டாகும்‌. 
I குறிப்புஅறிந்‌ தேன்‌ உடல்‌ உயிரது கூடிச்‌ 

செறிப்புஅறிந்‌ தேன்‌,மிகு தேவர்‌ பிரானை; 

மறிப்புஅறி யாதுவந்து உள்ளம்‌ புகுந்தான்‌; 

கறிப்புஅறி யாமிகும்‌ கல்விகற்‌ றேனே. 


முதல்‌ தந்திரத்தில்‌ கல்வியென்னும்‌ பகுதியில்‌ வரும்‌ 
முதற்பாட்டு இது. 
x 


நால்வகைச்‌ சங்காரம்‌ 


மனிதன்‌ செயலற்றுக்‌ கிடந்தால்‌, ''பிணம்‌ போலக்‌ 
திடக்கிறான்‌'' என்று கூறுவர்‌. அவன்‌ கைகால்‌ இருந்தும்‌ 
இயங்காமையால்‌ அப்படிச்‌ சொல்லத்‌ தோன்றுகிறது. மனிதன்‌ 
தினமும்‌ உறங்குகிறான்‌. அப்போது அவன்‌ செயலற்றுக்‌ 
கிடக்கிறான்‌. கொலையாளியும்‌ குழந்தையும்‌, குடும்பியும்‌ 
துறவியும்‌ தூக்கத்தில்‌ ஒரே நிலையை அடைகிறார்கள்‌. ஒன்று, 
இரண்டு, மூன்று என்ற எண்களின்‌ மதிப்பில்‌ வேறுபாடு 
உண்டு. ஆனால்‌ ஒன்றில்‌ ஒன்றைக்‌ கழித்து வந்த பூஜ்யமும்‌, 
இரண்டில்‌ இரண்டைக்‌ கழித்துவந்த பூஜ்யமும்‌, பூஜ்யத்தை 
மற்ற எண்களால்‌ பெருக்கி வந்த பூஜ்யமும்‌ ஒரே நிலையை 
உடையன. சுழுத்தியவத்தையில்‌ தம்மை மறந்து தூங்கு 
கிறவர்கள்‌ அந்தத்‌ தூக்கத்துக்கு முன்னும்‌ பின்னும்‌ வேறுபட்ட 
நிலையில்‌ இருந்தாலும்‌ அப்போது செயலற்றுப்‌ பூஜ்யமாக ஒரே 
நிலையில்‌ இருக்கிறார்கள்‌. 

இறைவன்‌ மனிதனுடைய உடம்புக்கு ஓய்வு . கொடுக்கத்‌ 
தூக்கம்‌ என்ற ஒன்றை அளித்திருக்கிறான்‌. எல்லோரையும்‌ சில 
மணி நேரம்‌ ஒன்றும்‌ செய்யாமல்‌ துயிலில்‌ ஆழப்‌ பண்ணி 
விடுகிறான்‌. அப்போது சிறிது நேரத்துக்குச்‌ செத்துப்‌ 
போனவர்களைப்‌ போலவே அஆகிவிடுகிறார்கள்‌. 


ஒருவிதத்தில்‌ உறக்கமும்‌ சாவும்‌ ஒப்புமை உடையன. 
“உறங்கு வதுபோலும்‌ சாக்காடு, உறங்கி 
விழிப்பது போலும்‌ பிறப்பு” 
என்பது குறள்‌. மரணத்தை நெடுந்துயில்‌ என்று சொல்வதுண்டு. 
உயிர்கள்‌ ஒரு நாள்‌ உறங்குவது அற்றை நாளில்‌ பிறந்து 
வாழ்ந்து அந்த நாள்‌ வாழ்வை முடித்துக்‌ கொண்டு இறந்து விடு - ” 
வதற்குச்‌ சமானம்‌. மறுநாள்‌ விழிப்பது மீட்டும்‌ பிறப்பதற்குச்‌ 
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சமமானது. மரணத்தை நெடுந்துயில்‌ என்பதற்கு மாறாகத்‌ 
துயிலைக்‌ குறு மரணம்‌ என்று சொன்னால்‌ தவறு இல்லை. 


மரணம்‌ என்பது உடலைப்‌ பெற்றவர்கள்‌ நிலையினின்று 
சொல்லும்‌ சொல்‌. அதை உண்டாக்கும்‌ கடவுள்‌ நிலையிலிருந்து 
பார்த்துச்‌ சொன்னால்‌ அது அவன்‌ செய்யும்‌ சங்காரம்‌. மரணம்‌ 
உயிர்களின்பால்‌ நிகழும்‌ செயல்‌; அதை அவற்றினிடம்‌ 
நிகழ்த்தும்‌ செயலுக்குச்‌ .சங்காரம்‌ என்று பெயர்‌. இறைவன்‌ 
சங்காரம்‌ செய்கிறான்‌; அதனால்‌ உயிர்கள்‌ மரணம்‌ அடை 
கின்றன. 


தாய்‌ தூங்க வைக்கிறாள்‌; குழந்தை தூங்குகிறது. மக்கள்‌ 
தூங்குவதாகிய குறு மரணம்‌ அடைகிறார்கள்‌. இறைவன்‌ 
- எல்லோரையும்‌ தூங்கச்‌ செய்வதாகிய சிறிய சங்காரத்தைச்‌ 
செய்கிறான்‌. உறங்குவது குறு மரணமானால்‌ உறங்கச்‌ செய்வது 
குறுஞ்‌ சங்காரமாகத்தானே இருக்கும்‌? 

இந்தக்‌ குட்டிச்‌ சங்காரம்‌ ஒவ்வொரு நாளும்‌ நிகழ்றெது. 
அதை நித்தசங்சாரம்‌ என்று சொல்லலாம்‌. உயிர்கள்‌ தினந்‌ 
தோறும்‌ உறங்குவதாகிற குறுமரணம்‌ அடையச்‌ செய்வதாகிய 
செயலே நித்தசங்காரம்‌. 

நித்தசங்‌ காரம்‌ உறக்கத்து நீள்மூடம்‌. 

(நித்தசங்காரம்‌ என்பது உயிர்கள்‌ உறங்கும்போது அவ்வுறக்‌ 
கத்தில்‌ யாவற்றையும்‌ மறந்து நிற்கும்‌ நீண்ட நிலை. 

மூடம்‌ என்றது சுழுத்தி நிலையை, அப்போது எல்லாம்‌ மறந்து 
ஒன்றையும்‌ அறியாமல்‌ இருத்தலின்‌ மூடம்‌ என்றார்‌.) 

KX 

சிருஷ்டி, ஸ்‌திதி, சங்காரம்‌ என்று கூறும்‌ முத்தொழிலை 
யும்‌ இறைவன்‌ இயற்றுகிறான்‌. அவை உயிர்களை உடம்புடன்‌ 
பொருத்திப்‌ படைத்தலும்‌, உடம்புடன்‌ வாழும்படி பாது 
காத்தலும்‌, உடம்பினின்றும்‌ நீக்குதலும்‌ ஆகும்‌. இம்மூன்றும்‌ 
உயிர்க்‌ கூட்டங்களைச்‌ சாரும்‌ தொழில்‌, சிருஷ்டியால்‌ 
தோற்றமும்‌, ஸ்திதியால்‌ வாழ்வும்‌, சங்காரத்தால்‌ மரணமும்‌ 
உயிர்களுக்குச்‌ சம்பவிக்கின்றன. 
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வாழ்வு விழித்திருப்பதைப்‌ போன்றது; மரணம்‌ 
உறங்குவதைப்‌ போன்றது. விழித்திருக்கும்‌ நிலையைச்‌ சாக்கிரம்‌ -- 
என்று சொல்வார்கள்‌. அதையே வாழ்வுக்கும்‌ ஒரு குறியீடாகக்‌ . 
கொள்ளலாம்‌. அதன்பின்‌ உள்ள அவஸ்தையை வாழ்வுக்குப்‌ 
பின்‌ வரும்‌ மரணத்துக்கு ஒப்பிடலாம்‌. வாழ்வுக்குப்‌ பின்வரும்‌ 
நிலை சாக்கிரத்துக்குப்‌ பின்‌ உள்ள நிலை போன்றது; ஆகவே 
அதைச்‌ சாக்கிராதீதம்‌ என்று சொல்லலாம்‌. அப்போது சங்காரம்‌ 
நிகழ்கிறது. 

முன்னே சொன்னது ஒரு நாளின்‌ முடிவிலே நிகழும்‌ 
சங்காரம்‌; இதுவோ வாழ்நாளில்‌ முடிவிலே நிகழும்‌ சங்காரம்‌. 
இது அந்தச்‌ சங்காரத்துக்கு அடுத்தபடி வைத்து எண்ணக்‌ 
கூடியது. 


வைத்தசங்‌ காரமும்‌ சாக்கிரா தீதமாம்‌. 
(அடுத்தபடியாக வைத்த சங்காரம்‌ சாக்கிரமாகிய வாழ்நாளுக்குப்‌ 
பின்னதாகிய மரணத்தை நிகழ்த்துவதாம்‌. 
சங்காரம்‌ காரணம்‌; மரணம்‌ காரியம்‌, காரணத்தைக்‌ காரியமாக 
உபசரித்தல்‌ என்ற மரபுப்படி சங்காரம்‌ சாக்கிராதீதமாம்‌ என்றார்‌. முன்பு 
சொன்னது இத்தகையதே. அதீதம்‌ - கடந்தது.) 
x 


மரணம்‌ என்பது எல்லோருக்கும்‌ ஒருங்கே நிகழ்வது 
அன்று. ஒவ்வோருயிரும்‌ தன்‌ வாழ்நாள்‌ முடிந்தபின்பு இறந்து 
படுகிறது. ஒரு நாளில்‌ ஓய்வுபெற உறக்கம்‌ இருப்பதுபோல ஒரு 
வாழ்நாளில்‌ ஓய்வுபெற மரணம்‌ இருக்கிறது. அடுத்தபடி 
எல்லோருக்கும்‌ பொதுவான ஓய்வுகாலம்‌ ஒன்று உண்டு. 
அதைச்‌ சர்வ சங்கார காலம்‌ என்பார்கள்‌. 

எல்லா உயிர்களையும்‌ மூல மலத்தில்‌ ஒடுங்கியிருக்கும்‌ 
படி அந்த மகா சங்கார காலத்தில்‌ இறைவன்‌ செய்வான்‌. 
துயிலைக்‌ குறுமரணமென்றும்‌, இறப்பை மரணமென்றும்‌ 
சொன்னால்‌, சர்வ சங்கார காலத்து ஒடுக்கத்தைக்‌ கூட்டு மரணம்‌ 
_.. என்று சொல்லலாம்‌. வீட்டிலுள்ள எல்லாப்‌ பிள்ளைகளையும்‌ 
தூங்க வைத்துவிட்டுத்‌ தாய்‌ இளைப்பாறும்‌ காலத்தைப்‌ 
போன்றது அக்காலம்‌. அந்த மரணம்‌ மூன்றாவது மரணம்‌. 
அப்போது இறைவன்‌ செய்யும்‌ சங்காரம்‌ முழுமையானது; 
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யாரையும்‌ விட்டுவைக்காமல்‌ எல்லா உயிரையும்‌ ஒடுக்கத்தை 
யடையச்‌ செய்யும்‌ செயல்‌ அல்லவா? மற்றச்‌ சங்காரங்களில்‌ 
ஏனைய தொழில்களும்‌ நடந்துகொண்டுதான்‌ இருக்கும்‌. 
எல்லோரும்‌ தூங்கும்போது சிலர்‌ விழித்துக்‌ கொண்டிருப்‌ 
பார்கள்‌. சிலர்‌ மரணமடையும்போது எஞ்சியவர்கள்‌ வாழ்ந்து 
கொண்டிருப்பார்கள்‌. ஆனால்‌ சர்வ சங்கார காலத்தில்‌ எல்லா 
உயிரும்‌ மரண நிலையை அடைகின்றன. ஆதலால்‌ அதுதான்‌ 
சுத்த சங்காரம்‌ என்று சொல்வதற்குரியது. 

சுத்தசங்‌ காரம்‌ தொழில்‌அற்ற கேவலம்‌. 

(சுத்த சங்காரம்‌ என்பது வேறு எத்தொழிலும்‌ இன்றி இறைவன்‌ 
பிறருக்கு ஓய்வளித்துத்‌ தானும்‌ தொழிலின்றித்‌ தனி நிற்கும்‌ நிலை. 

தொழில்‌ அறுதல்‌ இறைவனுக்கு. கேவலம்‌ - ஆன்மாக்கள்‌ 
மூலமலத்தில்‌ ஒடுங்கியிருக்கும்‌ நிலை.) 

Kk 

குறுஞ்சங்காரம்‌, தனிச்‌ சங்காரம்‌, சுத்த சங்காரம்‌ என்ற 
மூன்றுக்கும்‌ மேலே மற்றொரு சங்காரம்‌ உண்டு. அதைச்‌ 
சங்காரம்‌ என்று குறிப்பதில்லை; அநுக்கிரகம்‌ அல்லது அருளல்‌ 
என்று ஐந்தாவது தொழிலாகக்‌ குறிப்பிடுவார்கள்‌. 

முன்னே சொன்ன மூவகை மரணங்களில்‌, நித்திய மரணத்‌ 
தில்‌ உடம்பும்‌ உயிரும்‌ ஓட்டி நின்று, உடம்பு தொழிலின்றி 
இருக்கிறது; உடம்பு இயங்குதல்‌ ஒழிகிற நிலை அது. 
இரண்டாவது மரணம்‌ பருவுடம்பு ஒழிகிற நிலை. மூன்றாவது 
உயிரும்‌ மூலமலமும்‌ ஒன்ற, மற்றவை ஒழிந்த நிலை. 

இதற்கு அடுத்த முடிவான நிலை ஒன்று உண்டு. அதுதான்‌ 
உயிர்‌ மலத்தினின்றும்‌ விடுபடும்‌ நிலை. சீவன்‌ என்ற 
உணர்வொழிந்து இறைவனுடன்‌ ஒன்றுபடுவது அது. அப்பால்‌ 
அதற்கு இயக்கம்‌ இல்லை. சீவன்‌ சிவசொரூபமாகும்‌ நிலை 
யாகிய அதில்‌ சீவன்‌ மரணமடைகிறது.* “எஞ்ஞான்றுகொல்‌ 
சாவதுவே' என்று மணிவாசகர்‌ பேசுவார்‌. இந்த மரணத்தை 
உண்டாக்குபவன்‌ இறைவன்தான்‌. இது மரணமல்ல; அமுதக்‌ 


* “(0பச்சற்ற இன்பத்துப்‌ பேரானந்தத்திலே, மாச்சற்ற என்னைச்‌ 
சிவமாக்கி மாள்வித்து'' என்பது ஆறாந்தந்திரத்தில்‌ வரும்‌ பாட்டு, 


தி.ம,111-92 
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கடலில்‌ ஆழ்ந்தால்‌ மரணம்‌ இல்லை; ஆனால்‌ செயலும்‌ 
இல்லை. அதுபோன்றது இது. இந்த மரண நிலையை 
உண்டாக்கும்‌ தொழிலும்‌ ஒருவகைச்‌ சங்காரந்தானே? இது 
ஆன்மாக்களை முத்தி நிலத்துக்குச்‌ செலுத்தும்‌ சங்காரம்‌; 
இதுதான்‌ சிவபிரான்‌ செய்யும்‌ அநுக்கிரகம்‌; அருள்‌ உளதாகும்‌ 
நிலைமை. 


உய்த்தசங்‌ காரம்‌ சிவன்‌அருள்‌ உண்மையே. 


(ஆன்மாக்களை மீளாத நிலையிற்‌ செலுத்தும்‌ சங்காரம்‌ 
சிவபிரானுடைய அருள்‌ உளதாகும்‌ நிலைமை. 


உய்த்த - செலுத்திய. உண்மை - உளதாம்‌ தன்மை.) 


இந்த மரணம்‌ ஒளிமரணம்‌; அமுதச்‌ சாவு; மாறாத 
வாழ்வாகிய இறப்பு; அத்துவித நிலை தரும்‌ இன்பத்‌ தூக்கம்‌. 
இதையே சாசுவத மரணம்‌ என்று சொல்லலாம்‌. 
உயிர்‌ அடையும்‌ நால்வகை மரணங்களையும்‌ அவற்றை 
நிகழ்த்தும்‌ நால்வகைச்‌ சங்காரங்களையும்‌ இந்தப்‌ பாட்டில்‌ 
திருமூலர்‌ புலப்படுத்துகிறார்‌. அந்த நான்கு மரணங்களுக்கும்‌ 
வேறுபெயர்‌, துயில்‌, இறப்பு, ஒடுக்கம்‌, முத்தி என்பன. 
நித்தசங்‌ காரம்‌ உறக்கத்து நீள்மூடம்‌; 
வைத்தசங்‌ காரமும்‌ சாக்கிரா தீதமாம்‌; 
சுத்தசங்‌ காரம்‌ தொழில்‌அற்ற கேவலம்‌; 
உய்த்தசங்‌ காரம்‌ பரன்‌அருள்‌ உண்மையே. 
இது இரண்டாந்‌ தந்திரத்தில்‌ சங்காரம்‌ என்ற பகுதியில்‌ 
வரும்‌ ஐந்தாவது பாட்டு. 
சூ 


என்ன மாயம்‌! 


ஒரு பெரிய வீடு. அதற்குள்‌ ஓர்‌ அறை; சிறிய அறை 
தான்‌. வீட்டுக்குச்‌ சொந்தக்காரனுடைய சேமிப்பை வைக்கும்‌ 
அறை அது. அந்த அறையில்தான்‌ அவன்‌ பெரும்பாலும்‌ 
இருப்பான்‌. 

அதே அறையில்‌ வேறு ஒருவனும்‌ இருக்கிறான்‌. வெளி 
யில்‌ பெருங்கூட்டத்தில்‌ ஒருவன்‌ நிற்கிறான்‌ என்றால்‌ அடை 
யாளம்‌ கண்டு கொள்ள முடியாது. இதுவோ சிறிய அறை. 
இங்கே மூன்றாவது பேர்வழி யாரும்‌ இல்லை. வீட்டுக்கு 
உடையவனும்‌ அந்த 'ஒருவனு”ம்‌ இருக்கிறார்கள்‌. ஆனால்‌ 
அவனை வீட்டுக்கு உடையவனால்‌ தெரிந்து கொள்ள 
முடியவில்லை. என்ன மாயம்‌! 


உள்ளத்து ஒருவனை... ௨௬ அறியாதே. 

அது ெக்கட்டும்‌. ஒரே இருளாக இருந்தால்‌ அறையில்‌ 
இருக்கிற பொருள்‌ தெரியாது. அவனோ ஒரு பெரிய 
சோதிப்பிழம்பாக நிற்கிறான்‌. அறைக்குள்‌ விளக்கை ஏற்றினால்‌ 
உள்ளே இருக்கும்‌ பொருள்‌ யாவும்‌ தெரியுமே! அந்த விளக்குத்‌ 
தெரியாமல்‌ இருக்குமா? இங்கே, அந்த அறையில்‌ சோதியாக 
நிற்கும்‌ அவனைத்‌ தெரிந்து கொள்ள முடியவில்லை. என்ன 
மாயம்‌]! 


உள்ளுறு சோதியை... ௨௬ அறியாதே. 
x 
அந்த ஒருவன்‌ அடிக்கடி வெளியிலே போய்‌ விடுவானா 


னால்‌ அவனை அந்தச்‌ சமயங்களில்‌ காண இயலாது. ''நான்‌ 
பார்க்கும்போதெல்லாம்‌ அவன்‌ வெளியிலே போய்விடுகிறான்‌'' 


என்று சொல்லலாம்‌. ஆனால்‌ அவன்‌ எப்போதும்‌ அங்கே 
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இருக்கிறான்‌. அந்த இடத்தை விட்டு ஓரடியும்‌ நகர்வதே 
இல்லை. வீட்டுக்காரன்‌ அயர்ந்து மறந்து நழுவினாலும்‌ அவன்‌ 
அவ்விடத்தை விட்டுச்‌ செல்வதே இல்லை. அப்படியிருந்தும்‌ 
அவனைத்‌ தெரிந்து கொள்ள முடியவில்லை. என்ன மாயம்‌! 


உள்ளம்‌ விட்டு நீங்கா ஒருவனை 
உ௫ அறியாதே. 
Kk 


இறைவன்‌ ஒவ்வொருவருடைய உள்ளத்திலும்‌ இருக்‌ 
கிறான்‌. ஒருவன்‌ தன்‌ உள்ளத்தில்‌ நினைப்பதை அயலார்‌ அறிய 
இயலாது. இறைவனோ அவன்‌ உள்ளத்தில்‌ இருப்பதனால்‌ 
அங்கே தோன்றும்‌ எண்ணங்களையெல்லாம்‌ அறிந்துகொள்‌ 
கிறான்‌. புறஉலகத்திலே காணும்‌ பொருள்களையும்‌ நிகழும்‌ 
நிகழ்ச்சிகளையும்‌ கண்ணால்‌ கண்டும்‌ பிற பொறிகால்‌ 
நுகர்ந்தும்‌ அவற்றின்‌ நினைவுகளை உள்ளம்‌ சேமித்துக்‌ கொள்‌ 
கிறது. அவற்றை மீட்டும்‌ காணுகிறது. பல்லாயிரம்‌ மைல்‌ 
களுக்கு அப்பாலுள்ள பொருள்களை இருந்த இடத்திலிருந்தே 
உள்ளம்‌ நினைக்கிறது; அகக்‌ கண்ணால்‌ காணுகிறது. இல்லாத 
பொருள்களையும்‌ நடவாத செயல்களையும்‌ கற்பனையினால்‌ 
அமைத்துக்‌ கொண்டு காணுகிறது. பகற்‌ கனவுகளும்‌, 
மனோராஜ்யங்களும்‌, கற்பனைக்‌ கதைகளும்‌, காவியங்களும்‌ 
இந்தப்‌ பொய்யான காட்சிகளின்‌ விளைவுகள்‌ என்றுதானே 
சொல்லவேண்டும்‌? 

இவ்வளவு விரிந்தும்‌ உயர்ந்தும்‌ ஆழ்ந்தும்‌ ஆராய்ந்தும்‌ 
காட்சி காணும்‌ உள்ளம்‌, தன்னிடம்‌ உள்ள ஒருவனைக்‌ காண்ப 
தில்லை. மற்றவை யாவும்‌ வெறும்‌ நினைவுகள்‌. அவனோ 
உண்மையில்‌ உள்ளவன்‌. அவனையன்றி வேறுயாரும்‌ அங்கே 
இல்லை; இருக்கவும்‌ இயலாது. ஆயினும்‌ அவனை உள்ளம்‌ 
உணர்வதில்லை. 

இறைவன்‌ இருளாக இல்லை; ஒளிமயமாக இருக்கிறான்‌. 
அந்த ஒளி இந்த உள்ளத்துக்குப்‌ பயன்படுவதில்லை. 

உள்ளத்துக்குள்ளே உறையும்‌ பெருமான்‌ அவன்‌. 
உள்ளமும்‌ தானுமாக ஒட்டியிருக்கும்‌ பெருமான்‌. அப்படி 
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இருப்பினும்‌ உள்ளம்‌ அவனை அடையாளம்‌ கண்டுகொள்ள 
முடியவில்லை. 


இதற்கு என்ன காரணம்‌? குருடனுக்குக்‌ கண்‌ முகத்தில்‌ 
இருந்தும்‌ அதில்‌ படலம்‌ படர்ந்திருக்கிறது. அதனால்‌ எவ்வளவு 
பெரிய விளக்கை வைத்தாலும்‌ காண முடியாது. எவ்வளவு 
அருகில்‌ இருந்தாலும்‌ தெரியாது. எவ்வளவு காலம்‌ இருந்தாலும்‌ 
உருவை அறிய இயலாது. அப்படியே உள்ளத்தில்‌ ஒரு படலம்‌ 
இருக்கிறது. அதனை அங்கே வைத்து மறைக்கிறவன்‌ 
இறைவன்‌. அப்படிச்‌ செய்வதைத்‌ திரோபவம்‌ அல்லது 
மறைத்தல்‌ என்று சொல்வார்கள்‌. சிருஷ்டி, ஸ்திதி, சங்காரம்‌, 
திரோபவம்‌, அநுக்கிரகம்‌ என்னும்‌ பஞ்ச கிருத்தியங்களில்‌ 
திரோபவம்‌ ஒன்று. 

இந்த மறைப்பை ஞானமென்னும்‌ கத்தியால்‌ கிழித்து 
இறைவனைக்‌ காண்பவர்‌ சிவஞானிகள்‌. 


உள்ளத்து ஒருவனை, உள்ளுறு சோதியை, 
உள்ளம்விட்டு ஓரடி நீங்கா ஒருவனை, 
உள்ளமும்‌ தானும்‌ உடனே இருக்கினும்‌ 
உள்ளம்‌ அவனை உருஅறி யாதே. 

(உள்ளத்துள்‌ இருக்கும்‌ ஒருவனை, அதன்‌ உள்ளே இருக்கும்‌ 
சோதிப்பிழம்பை, அவ்வுள்ளத்தினின்றும்‌ ஓரடியேனும்‌ நீங்காமல்‌ நிற்கும்‌ 
ஒருவனை, உள்ளமும்‌ அவனும்‌ எப்போதும்‌ இணைபிரியாமல்‌ உடன்‌ 
இருந்தாலும்‌, உள்ளம்‌ அப்பெருமானை இத்‌ தகையன்‌ என்று 
அடையாளம்‌ கண்டு கொள்ளாது. இது திரோபவம்‌, 

ஓரடி என்றது சிறிதளவு இடங்கூட என்றபடி, தானும்‌-௮வனும்‌, 
௨௫ அறிதல்‌-௮டையாளம்‌ தெரிந்துகொள்ளுதல்‌. 

தன்‌ தோளின்‌ மேல்‌ ஆட்டுக்‌ குட்டியைப்‌ போட்டுக்‌ 
கொண்டு ஊரெல்லாம்‌ தேடிய ஆயனைப்‌ போல உள்ளத்திலே 
அவனை வைத்துக்கொண்டு அலைகின்றனர்‌ மக்கள்‌. 
இறைவனுடைய மாயா லீலை இருந்தவாறு என்னே! 

இரண்டாந்‌ தந்திரத்தில்‌ திரோபவம்‌ என்னும்‌ பகுதியில்‌ 
உள்ள முதற்பாட்டு இது. 

XK 


உத்தமன்‌ கோயில்‌ 


தரிசாகக்‌ கிடக்கிறது ஒரு நிலம்‌. அதில்‌ கள்ளியும்‌ 
எருக்கும்‌ படர்ந்திருக்கின்றன. பாம்புப்‌ புற்றும்‌ ஒருபால்‌ 
இருக்கிறது. அந்த இடத்துக்கு யாருமே போவதில்லை. கிணறு 
வெட்டினால்‌ பாதாளம்‌ வரைக்கும்‌ சென்றால்தான்‌ தண்ணீரைக்‌ 
காணலாம்‌. அந்த நிலத்தைப்பற்றி யாருக்கு என்ன கவலை 
இருக்கும்‌? 

திடீரென்று ஒருநாள்‌ அதற்கு மதிப்பு உண்டாயிற்று. 
அந்தப்‌ பக்கத்தில்‌ வெறும்‌ வெளியாக இருந்த நிலங்களையும்‌ 
இந்த நிலத்தையும்‌ நில நூல்‌ வல்லவர்கள்‌ ஆராயத்‌ தொடங்கி 
னார்கள்‌. நில மகளின்‌ வயிற்றை அகழ்ந்து பார்க்கும்‌ விஞ்ஞானி 
கள்‌ அவர்கள்‌. அங்கே தங்கம்‌ கொடியோடிக்‌ கிடக்கிறதென்று 
அவர்கள்‌ தெரிந்து கொண்டார்கள்‌; ஆராய்ச்சி நடத்தினார்கள்‌. 

ஆராய்ச்சியின்‌ முடிவில்‌ அந்த நிலப்பரப்பின்‌ ழே தங்கம்‌ 
இருக்கிறது என்று தெளிவாகத்‌ தெரிய வந்தது. பின்னும்‌ பல 
ஆராய்ச்சியாளர்களும்‌, அரசாங்க அதிகாரிகளும்‌ வந்தார்கள்‌. 
அந்த இடத்தைச்‌ சுற்றி மதில்‌ எடுத்தார்கள்‌. கள்ளியும்‌ முள்ளும்‌ 
இருந்த இடம்‌ தெரியாமல்‌ ஒழிந்தன. இதற்குமுன்‌ இருந்த 
கள்ளிக்காடா அது? தங்கச்‌ சுரங்கம்‌ அல்லவா? 

தங்கம்‌ அங்கே புதியதாக உண்டாகவில்லை. மக்கள்‌ 
இதுவரை அதை வெறும்‌ கள்ளிக்காடாக எண்ணியிருந்தார்கள்‌. 
அறிஞர்கள்‌ அதன்கழ்‌ உள்ள மதிப்புள்ள பொருளை இப்போது 
கண்டு கொண்டமையால்‌ அந்த நிலத்தின்‌ மதிப்பு 
உயர்ந்துவிட்டது. இந்த மதிப்பு நிலத்துக்காக வந்தது அன்று; 
அதற்குள்ளே இருக்கும்‌ பொருளாகிய தங்கத்தால்‌ வந்தது. 
தங்கம்‌ இருப்பது தெரியாத வரையில்‌ மதிபபு உண்டாக 
வில்லை; தெரிந்தபிறகே மதிக்கத்‌ தொடங்கினார்கள்‌. 

ஜ்‌ 
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இந்த உடம்பு கள்ளிக்காட்டைப்‌ போலத்தான்‌ இருக்‌ 
கிறது. புழுவும்‌ அழுக்கும்‌ பொதிந்த இடம்‌ இது. சற்றே சிந்தித்‌ 
தால்‌ உடம்பைக்‌ காட்டிலும்‌ அருவருக்கத்‌ தக்க பொருள்‌ 
ஒன்றும்‌ இல்லை என்று சொல்லலாம்‌. அருவருக்கத்தக்க 
அழுக்குகளும்‌ ஆபாசங்களும்‌ உடம்பிலிருந்து உண்டா 
கின்றவைகளே. 


பல பெரியார்கள்‌ இந்த உடம்பை அருவருத்துப்‌ பாடி 
யிருக்கிறார்கள்‌. இதை எப்படிச்‌ சகத்துக்கொண்டிருப்பது?”* 
என்று சொல்லியுள்ளார்கள்‌. 


“புறந்தோல்போர்த்‌ தெங்கும்‌ புழு அழுக்கு மூடி 
மலஞ்சோரும்‌ ஒன்பது வாயிற்‌ குடில்‌” 
என்று மாணிக்க வாசகர்‌ சொல்கிறார்‌. 


இந்த உடம்புக்குள்ளேதான்‌ உயிர்‌ வாழ்கிறது. மனித 
னுக்கு எல்லாப்‌ பொருள்களிலும்‌ சிறந்தது உயிர்‌. அது 
குடியிருக்கிற வீடு இது என்ற நினைவினால்‌ நாம்‌ இதைச்‌ 
சோறு போட்டுக்‌ காப்பாற்றுகிறோம்‌. ஞானிகளோ இது சில 
காலம்‌ குடியிருக்க வந்த ஓட்டைக்‌ குடில்‌ என்று அருவருக்‌ 
கிறார்கள்‌. 

உடம்பு உயிர்‌ வாழும்‌ இடம்‌ என்பதோடு, உயிர்க்‌ 
குயிராகிய இறைவன்‌ வாழும்‌ திருக்கோயில்‌ என்ற 
உண்மையையும்‌ தெரிந்து கொண்டால்‌ உடம்பின்‌ அருமை 
புலப்படும்‌. தங்கம்‌ உள்ள நிலத்தைப்‌ பாதுகாப்பதுபோல 
இதைப்‌ பாதுகாக்க வேண்டும்‌ என்ற எண்ணம்‌ உண்டாகும்‌. 
தங்கம்‌ உள்ள நிலம்‌ என்று அறிந்தவர்கள்‌ நிலத்தைப்‌ 
பாதுகாப்பதோடு நின்று விடுவார்களா? அதில்‌ உள்ள தங்கத்தை 
அகழ்ந்து எடுத்துப்‌ பயனடைவார்கள்‌. 


உடம்பினுக்குள்ளே உத்தமனாகிய இறைவன்‌ இருக்‌ 
கிறான்‌ என்பதை உணர்ந்த பின்‌ அந்த உடம்பைப்‌ பாது 
காப்பதோடு நில்லாமல்‌ அந்த உத்தமனைக்‌ கண்டு இன்புற 
முயல்வார்கள்‌. நாம்‌ உடம்பைப்‌ பாதுகாப்பது, உடம்பினால்‌ 
வரும்‌ சிறிய இன்பங்களைக்‌ கருதி, யோகிகள்‌ இறைவன்‌ 
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ஆலயம்‌ இது என்று பாதுகாத்து அவனது தரிசனத்தைச்‌ செய்ய 
முற்படுவார்கள்‌. 

உடம்பால்‌ ஆன பயனைப்‌ பெற்றபிறகு இந்த உடம்பை 
நீத்துவிட அவர்கள்‌ சித்தமாக இருப்பார்கள்‌. நிலத்தின்‌ 
அடியிலிருந்த தங்கத்தையெல்லாம்‌ வெட்டி எடுத்து பிறகு அந்த 
நிலத்தை மாத்திரம்‌ வைத்துக்‌ கொண்டு பாதுகாக்க 
மாட்டார்கள்‌. சவயோகிகள்‌ உடம்பை எப்படிப்‌ பாதுகாக்க 
வேண்டுமோ அப்படி மிகவும்‌ கவனமாகப்‌ பாதுகாப்பார்கள்‌. 
உடம்பு போய்‌ விடும்‌ காலம்‌ வந்தால்‌ அதற்காக வருந்த 
மாட்டார்கள்‌. கரும்பை ஆலையில்‌ ஆட்டிச்‌ சக்கையை எறிந்து 
விடுவது போல, உடம்பினால்‌ ஆன பயனைப்‌ பெற்ற பின்பு 
இதனை உதைத்துத்‌ தள்ளுவதில்‌ அவர்களுக்குத்‌ துக்கமே 
இராது. 

நாமோ? உடம்பை உடம்புக்காகவே பாதுகாக்கிறோம்‌. 
உடம்பு எத்தனை நாளைக்கு இருந்தாலும்‌ நமக்குப்‌ போதாது. 
தேகமே நமக்குச்‌ சொர்க்கம்‌. 

திருமூலர்‌ பெரிய சிவயோகி. அவர்‌ உடம்பைப்‌ பல 
ஆயிரம்‌ ஆண்டுகள்‌ வாழ வகை செய்து கொண்டார்‌. ““இந்த 
நாற்ற உடம்பை எதற்காக இவ்வளவு காலம்‌ வைத்திருக்‌ 
திறீர்கள்‌?'' என்று அவரைக்‌ கேட்டால்‌ அவர்‌ என்ன விடை 
சொல்வார்‌? இந்தப்‌ பாட்டைத்தான்‌ சொல்வார்‌. 


உடம்பினை முன்னம்‌ இழுக்குஎன்று இருந்தேன்‌; 
உடம்பினுக்‌ குள்ளே உறுபொருள்‌ கண்டேன்‌; 
உடம்புளே உத்தமன்‌ கோயில்கொண்‌ டான்‌என்று 
உடம்பினை யான்‌இருந்து ஓம்புகின்‌ றேனே. 

(உடம்பை முன்பு குறைபாடுடையதென்று எண்ணியிருந்‌ 
தேன்‌. இப்போது உடம்புக்குள்ளே இருக்கும்‌ உயர்ந்த பொருள்‌ 
இன்ன தென்பதைத்‌ தெரிந்து கொண்டேன்‌. உடம்புக்குள்ளே 
உத்தமனாகிய இறைவன்‌ கோயில்கொண்டு எழுந்தருளியிருக்கிறான்‌ 
என்று உணர்ந்து, இவ்வுடம்பையான்‌ உலகில்‌ இருந்து பாது 
காக்கிறேன்‌. 
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இழுக்கு - குறைபாடு; இழிவு; இங்கே இழுக்குடைய பொருள்‌ 
என்று கொள்ளவேண்டும்‌. ஓம்புகின்றேன்‌ - பாதுகாக்கிறேன்‌. ) 

திருமூலர்‌ கைலையில்‌ வாழ்ந்த சித்தர்‌. திருவாவடு 
துறைக்கு வந்து ஓர்‌ இடையன்‌ உடம்பிற்‌ புகுந்துகொண்டார்‌. 
அதில்‌ இருந்தபடியே யோகம்‌ செய்து பல காலம்‌ வாழ்ந்தார்‌. 
“இந்த உடம்பில்‌ இருந்துகொண்டு ஏன்‌ பாதுகாக்திறீர்கள்‌?'' 
என்று கேட்பதற்கு நியாயம்‌ இருக்கிறதல்லவா? 

ஊற்றைச்‌ சரீரம்‌ என்று எண்ணாமல்‌ உத்தமன்‌ கோயில்‌ 
என்று பாதுகாத்ததைச்‌ சொல்லும்‌ இப்பாடல்‌ மூன்றாந்‌ 
தந்திரத்தில்‌ சரீர சித்தி உபாயம்‌ என்ற பகுதியில்‌ வரும்‌ 
இரண்டாவது பாட்டு. 


ஸூ 
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ஒருவன்‌ பெரிய காட்டுக்குள்‌ சிக்கக்கொண்டான்‌. அந்தக்‌ 
காட்டில்‌ வாழும்‌ கொடிய பிராணிகளுக்குக்‌ கணக்கு வழக்கே 
இல்லை. பாம்பு, தேள்‌, பூரான்‌ ஆகியவை எங்கும்‌ நெளி 
கின்றன. முள்ளும்‌ கல்லும்‌ குண்டும்‌ குழியும்‌ எங்கும்‌ இருக்‌ 
தின்றன. இவற்றினின்றும்‌ எப்படியோ தப்பி மீளலாம்‌ 
என்றால்‌, எல்லாவற்றிற்கும்‌ மேலாக எப்போதும்‌ தீங்கு விளை 
வித்துக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ யானைகள்‌ ஐந்து இருக்கின்றன. 
அவை இந்தக்‌ காட்டை விட்டு அவனை வெளியிலே போகாத 
படி. சுற்றி நின்று பிளிறுகின்றன. உலகத்துக்கு எட்டு யானைகள்‌ 
காவல்‌ என்றால்‌, இந்தக்‌ காட்டுக்கு ஐந்து யானைகள்‌ காவல்‌, 
காவல்‌ என்று மட்டும்‌ சொன்னால்‌ போதாது. அவற்றின்‌ 
ராஜ்யம்‌ இக்காடு என்றே சொல்லவேண்டும்‌. 


காட்டைவிட்டுப்‌ போகவேண்டுமானால்‌ இந்த ஐந்து 
யானைகளையும்‌ அடக்கவேண்டும்‌. இல்லையானால்‌ காட்டிலே 
கிடநீது நலியவேண்டியதுதான்‌. 


இத்தகைய காட்டில்‌ வாழ்ந்த வேறு சிலர்‌ யானைகளை 
அடக்கிவிட்டுக்‌ காட்டினின்றும்‌ புறப்பட்டுத்‌ தாம்‌ நினைத்த 
இடத்துக்குச்‌ சென்றிருக்கிறார்கள்‌. ஒரு பெரிய தலைவனுடைய 
வீடு காட்டுக்கு அப்பாலே இருக்கிறதாம்‌. காட்டு வாழ்க்கையை 
நீத்துச்‌ சென்றால்‌ அந்த மாளிகையிலே, வாழலாம்‌. காட்டு 
வாழ்க்கையில்‌ ஒவ்வொரு கணமும்‌ அச்சத்தால்‌ நடுங்க 
வேண்டும்‌. அந்த மாளிகையில்‌ அச்சம்‌ இல்லை; துன்பம்‌ 
என்பதே இல்லை. “இன்பமே எந்நாளும்‌ துன்பம்‌ இல்லை” 
என்று அங்கே சென்று சேர்ந்தவர்கள்‌ சொல்கிறார்கள்‌. 


யாரும்‌ அஞ்சும்‌ அந்த யானைகள்‌ அஞ்சையும்‌ எப்படி 
அடக்குவது? யானை அங்குசத்துக்கு அடங்கும்‌. இந்தக்‌ காட்டு 
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யானைகள்‌ சாமான்யமான அங்குசத்துக்கு அடங்குமா? 
இவற்றை அடக்குவதற்கென்று அஞ்சு அங்குசங்கள்‌ இருக்‌ 
கின்றன; சாமர்த்தியமுடையவர்கள்‌ அவற்றைப்‌ பெறும்‌ 
வகையில்‌ பெற்று ஐந்து யானைகளையும்‌ அடக்கிக்‌ காட்டி 
னின்றும்‌ விடுதலை பெற்று அந்தப்‌ பெருங்‌ செல்வனுடைய 
மாளிகையில்‌ வாழத்‌ தலைப்படுகிறார்கள்‌. 
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உடம்புதான்‌ அந்தக்‌ காடு. காட்டில்‌ இருக்கும்‌ மரஞ்செடி 
கொடிகளையும்‌ விலங்குகளையுமாவது கணக்கெடுத்து 
விடலாம்‌. உடம்பில்‌ இருக்கும்‌ நரம்பு ஊன்‌ முதலிய 
வற்றையும்‌, இதற்குள்‌ வாழும்‌ தீய குணங்களையும்‌ அள 
விட்டுக்‌ கூற முடியாது. ஐந்து பொறிகளாகிய யானைகள்‌ இந்தக்‌ 
காட்டில்‌ வாழ்கின்றன. அவற்றின்‌ ஆட்சிக்குள்‌ அடங்கி ஆன்மா 
உடம்பில்‌ சிறைப்பட்டுக்‌ கிடக்கின்றது. 


அஞ்சுள ஆனை அடவியுள்‌ வாழ்வன. 


(உடம்பாகிய காட்டில்‌ வாழ்பவைகளாகிய பொறிகள்‌ என்னும்‌ 
யானைகள்‌ ஐந்து உள்ளன.) 

இந்த அஞ்சையும்‌ அடக்கும்‌ அங்குசம்‌ அஞ்செழுத்தாகிய 
பஞ்சாட்சரம்‌. பஞ்சாட்சரத்தை உச்சரித்துச்‌ செபித்தலால்‌ மனம்‌ 
ஒருமைப்படும்‌. இறைவனுடைய திருவருட்‌ கருணை 
கடைக்கும்‌. அதனால்‌ பொறிகளின்‌ விளையாட்டு அடங்கும்‌. 
ஐந்து எழுத்துக்களும்‌ சேர்ந்த தொடராகப்‌ பஞ்சாட்சரம்‌ 
இருந்தாலும்‌ ஒவ்வோர்‌ எழுத்தும்‌ தனித்‌ தனிப்‌ பொருளை 
உடையது; அதனால்‌ ஒவ்வோரெழுத்தும்‌ ஒவ்வொரு 
சொல்லேயாகும்‌. இக்காரணத்தால்‌ ஐந்தெழுத்தை, ''அஞ்சு 
பதம்‌'' என்றும்‌ சொல்வதுண்டு. 


அஞ்சுக்கும்‌ அஞ்செழுத்து அங்குசம்‌ ஆவன. 


(பொறிகளாகிய ஐந்து யானைகளுக்கும்‌ திருவைத்‌ 
தெழுத்துக்கள்‌ ௮ங்குசமாக உதவுபவை.) 
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இறைவன்‌ இருக்கும்‌ முத்தி வீட்டை அடையாமல்‌ 
உடம்பாகிய காட்டினில்‌ உயிர்கள்‌ வாழ்கின்றன. காட்டைக்‌ 
கடந்தால்‌ வீட்டை அடையலாம்‌. அந்த வீட்டுக்கு உடையவன்‌ 
உலகத்துக்கெல்லாம்‌ முதல்வன்‌. உலகம்‌ ஐந்து பூதங்களால்‌ 
ஆனது. க&ழிருந்து பார்த்தால்‌ தத்துவங்களின்‌ வரிசையில்‌ பஞ்ச. 
பூதங்கள்‌ முதலில்‌ நிற்கின்றன. அவற்றை முதலாகக்‌ கொண்ட 
தத்துவங்கள்‌ எல்லாம்‌ தோற்றும்போது ஆதியாக நிற்பவன்‌ 
இறைவன்‌. 


“அகர முதல எழுத்தெல்லாம்‌ ஆதி 
பகவன்‌ முதற்றே உலகு” 
என்று திருக்குறள்‌ முதற்‌ செய்யுளில்‌ அறிவிக்கிற உண்மை 
அல்லவா அது? 
அத்தகைய ஆதியின்‌ அகமாகிய முத்தியென்னும்‌ வீட்டை, 
ஐம்புலனை வென்று அருள்‌ பெற்றவர்கள்‌ அடைவார்கள்‌. 


அஞ்சு பூதங்கள்‌ முதலிய தத்துவங்களுக்கு முதல்வனாகிய 
இறைவன்‌ உள்ள இடம்‌ முத்தி. அது துன்பமில்லாத இன்ப 
நிலையம்‌. அவ்விடத்தை அடைய முடியாமல்‌ உயிர்கள்‌ 
உடம்பாகிய காட்டில்‌ இருந்து வாழ்கின்றன. காட்டைவிட்டுப்‌ 
போகமுடியாமல்‌ ஐம்பொறிகளாகிய யானைகள்‌ தடுத்துக்‌ 
காவல்‌ செய்கின்றன. திருவைந்தெழுத்தாகிய அங்குசத்தைக்‌ 
கொண்டு அந்த யானைகளை அடக்கி வென்றவர்களே காட்டை 
விட்டு நீங்கி இறைவனுள்ள இடத்தை அடைய முடியும்‌. 

அஞ்சுள ஆனை அடவியுள்‌ வாழ்வன; 
அஞ்சுக்கும்‌ அஞ்செழுத்து அங்குசம்‌ ஆவன; 
அஞ்சையும்‌ கூடத்‌ தடுக்கவல்‌ லார்கட்கே 
அஞ்சாதி ஆதி அகம்புகல்‌ ஆமே. 

(காட்டில்‌ வாழ்வனவாகிய யானைகள்‌ ஐந்து இருக்கின்றன. 
அந்த அஞ்சுக்கும்‌ ௮ங்குசமாக இருப்பவை அஞ்செழுத்துக்கள்‌. அஞ்சு 
யானைகளையும்‌ ஒருங்கே அடக்க வல்லவர்களுக்கே ஐம்‌ பூதங்கள்‌ 
முதலாகிய தத்துவங்களுக்கு முதல்வனாகிய இறைவனது வீடாகிய 
முத்தியை அடைதல்‌ சாத்தியமாகும்‌. 
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ஆனை என்றது பொறிகளை. அடவி-காடு; உடம்பாகிய காடு. 
கூட-ஒருங்கே. தடுக்க-தம்மைப்‌ புறம்‌ போகவிடாமல்‌ ஊறு 
செய்வதைத்‌ தடுக்க. அஞ்சு ஆதி-அஞ்சு பூதம்‌ முதலிய தத்துவங்கள்‌; 
அன்மொழித்தொகை. தத்துவங்கள்‌ ஒடுக்க முறையில்‌ ஐந்து 
பூதங்களிலிருந்து தொடங்குவதால்‌ அஞ்சு ஆதி என்றார்‌. 
ஆதி-௮வற்றிற்கு மூலமாகிய தலைவன்‌; எல்லாத்‌ தத்துவங்களுக்கும்‌ 
ஆதியாய்‌ நிற்பவன்‌. முப்பத்தாறு தத்துவங்களில்‌ முதல்‌ தத்துவம்‌ 
சிவம்‌; இறுதித்‌ தத்துவம்‌ பிருதுவி, தோன்றும்‌ முறையில்‌ சிவதத்துவம்‌ 
ஆதி. ஒடுங்கும்‌ முறையில்‌ பிருதுவி தத்துவம்‌ முதல்‌. ஆதியினுடைய 
அகம்‌, முத்தி, புகல்‌ ஆம்‌-புகுதல்‌ கை கூடும்‌.) 

நாலாந்‌ தந்திரத்தில்‌ திருவம்பலச்‌ சக்கரம்‌ என்ற பகுதியில்‌ 
64-ஆம்‌ பாட்டாக உள்ளது இது. 
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சிறிய ஊராக இருந்தால்‌ அதற்குப்‌ போகிறவர்கள்‌ மிகச்‌ 
சிலரே இருப்பார்கள்‌. அதற்குச்‌ செல்லும்‌ வழியும்‌ சிறிதாக 
இருக்கும்‌. பெரிய நகரமாக இருந்தால்‌ நாலு திசையிலிருந்தும்‌ 
மக்கள்‌ வருவார்கள்‌. வியாபார நிமித்தமாகவும்‌, நகரத்தில்‌ 
வாழ்பவர்களைக்‌ காணும்பொருட்டும்‌, வேறு வேலையாகவும்‌ 
அளவற்ற மக்கள்‌ வந்து கொண்டும்‌ போய்க்‌ கொண்டும்‌ 
இருப்பார்கள்‌. அவர்கள்‌ வந்து செல்லப்‌ பெரிய சாலைகள்‌ பல 
இருக்கும்‌. ்‌ 

முத்தி என்பது பெரிய ஊர்‌. எத்தனை பேர்‌ அங்கே 
வாழ்கிறார்கள்‌ என்று கணக்கிட முடியாது. எப்போதிலிருந்து 
அதில்‌ உயிர்கள்‌ வாழத்தொடங்கின என்பதையும்‌ சொல்ல 
முடியாது. அந்த ஊர்‌ எப்போது உண்டாயிற்று? அதையும்‌ 
“சொல்ல ஆள்‌ இல்லை. ஒன்றுமட்டும்‌ தெரியும்‌; அந்த ஊருக்கு 
எப்போதும்‌ ஒருவனே தலைவன்‌. அவனுக்குத்தான்‌ கடவுள்‌ 
என்று பெயர்‌. அந்தத்‌ தலைவனை வெவ்வேறு பேர்‌ கொண்டு 
அழைக்கிறார்கள்‌. அந்த அந்த ஊரில்‌ சென்று கேட்டால்‌ 
அவர்கள்‌ சொல்லும்‌ ஒவ்வொரு பெயரும்‌ வெவ்வேறு தலைவ 
்‌ னுடைய பேர்‌ என்று தோன்றும்‌. ஆனால்‌ அந்தப்‌ பேரூருக்குச்‌ 
சென்று பார்த்தால்‌ எல்லாப்‌ பேர்களும்‌ ஒருவனையே குறிக்கும்‌ 
என்று தெரிந்து கொள்ளலாம்‌. 


அவர்கள்‌ வருகிற வழிகள்‌ எப்படி இருக்கின்றன? 
ஒவ்வொன்றும்‌ ஒவ்வொரு விதம்‌. வடக்கேயிருந்து வருபவர்‌ 
களுக்கு ஒரு வழி இருக்கிறது; அந்த வழியில்‌ வியாழக்‌ 
கிழமையன்று யாரும்‌ வரமாட்டார்கள்‌. அன்று தெற்கே 
சூலமல்லவா? மற்ற வழிகளில்‌ வியாழக்கிழமையன்று மக்கள்‌ 
பேரூரை நோக்கி வந்துகொண்டிருப்பார்கள்‌. 
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இப்படி வெவ்வேறு வகையாக அந்த வழிகள்‌ 
இருப்பதற்குக்‌ காரணம்‌, அவரவர்‌ புறப்படும்‌ இடம்‌ வேறு 
வேறு வகையாக இருப்பதுதான்‌. சென்று சேர்கிற பேரூரோ, 
அதில்‌ இருக்கிற தலைவனோ வேறு வேறு நிலையில்‌ 
இருப்பதாகக்‌ கொள்ளக்கூடாது. எந்தத்‌ திசையிலிருந்து எப்படி 
வந்தாலும்‌ அந்த ஊருக்குள்‌ புகுந்துவிட்டால்‌ இன்ப வாழ்வைப்‌ 
பெறலாம்‌. 

“நான்‌ ஆயிர மைல்‌ நடந்து வந்தேன்‌; வரும்வழியில்‌ 
எவ்வளவோ நாள்‌ பட்டினி கிடந்தேன்‌'' என்றால்‌ அவனுக்குக்‌ 
கொஞ்சம்‌ அதிகமாக விருந்து கிடைக்கும்‌ என்பதற்கில்லை. 


“நான்‌ அருகிலுள்ள ஊரிலிருந்து ப்றப்பட்டேன்‌; இரண்டு 
நாளில்‌ வந்தேன்‌'' என்றால்‌ அவனிடம்‌, ''இன்னும்‌ கொஞ்ச 
நாள்‌ இரு. அப்புறம்‌ உண்ணலாம்‌'' என்று சொல்ல 
மாட்டார்கள்‌. வேறு எந்த எந்த ஊரையோ நோக்கிப்‌ போகாமல்‌ 
இந்த ஊரை நோக்கி வந்ததே எல்லோருக்கும்‌ பொதுவான 
கெளரவம்‌. இந்தப்‌ பேரூரை அடையும்‌ வரைக்குந்தான்‌ 
அவர்களுடைய வருத்தமும்‌ தளர்ச்சியும்‌ இருக்கும்‌. இங்கே 
வந்துவிட்டால்‌ அப்புறம்‌ தளர்வு ஏது? துன்பம்‌ ஏது? 
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இறைவனுடைய இடமாகிய முத்தி என்னும்‌ பேரூரை 
அடையவே எல்லாச்‌ சமயங்களும்‌ வழி கூறுகின்றன. 
சமயங்களை மார்க்கம்‌ என்று வடமொழியிலும்‌ நெறியென்று 
தமிழிலும்‌ சொல்வார்கள்‌. இறைவனாகிய தலைவன்‌ உள்ள 
ஊரை அடையும்‌ வழியே சமயம்‌. சமயம்‌ என்னும்‌ வழியில்‌ 
புகுந்து நடந்து கொண்டே இருக்க வேண்டும்‌. வேறு 
வகையான இடங்களுக்குச்‌ செல்லும்‌ பிற வழிகள்‌ உயிர்களைப்‌ 
பிறவியென்னும்‌ பெருங்‌ கடலிலே கொண்டுபோய்‌ 
ஆழ்த்திவிடும்‌. 

சமயங்கள்‌ பலவானாலும்‌ அக்காலத்தில்‌ வேதத்தை 
ஆதாரமாகக்‌ கொண்ட சமயங்கள்‌ ஆறு என்று வரையறுத்‌ 
திருக்கிறார்கள்‌. சைவத்தில அகச்‌ சமயம்‌ ஆறு என்ற வரையறை 
உண்டு. ்‌ 
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முத்தியென்ற ஊருக்குச்‌ செல்லும்‌ வழிகளைப்போல 
அவை இருக்கின்றன. எப்படியாவது அந்த வழிகளில்‌ ஒன்றை 
அடைந்து நடந்தால்‌ முத்தியென்னும்‌ பேரூரை அடைவது 
நிச்சயம்‌. 


ஒன்றது பேரூர்‌, வழிஆறு அதற்குஉள, 
என்றதுபோல இருமுச்‌ சமயமும்‌. 

சமய நெறியில்‌ புகுந்து நடக்கத்‌ தொடங்கினவர்களுக்கு, 
அந்த வழி நல்லது. இந்த வழி நல்லது என்று ஆராய்ச்சி செய்ய 
நேரம்‌ இல்லை. எந்த வழியிலும்‌ செல்லாமல்‌ நெடுந்தூரத்தில்‌ 
நின்று, “அது நல்லது, இது தீயது”' என்று திண்ணைப்‌ பேச்சுப்‌ 
பேசுகிறவர்களுக்கு ஒரு நன்மையும்‌ உண்டாகாது. நேர்மை 
யுடன்‌ உழைக்கும்‌ ஒருவனுக்கு வேறு ஓர்‌ உழைப்பாளியைக்‌ 
கண்டால்‌ மதிப்பு உண்டாகும்‌. சோம்பேறிதான்‌ இரண்டு 
பேரையும்‌ எடைபோட்டுப்‌ பார்ப்பான்‌; மேல்‌ கீழ்‌ என்று 
வேற்றுமையைக்‌ காட்டுவான்‌; சில சமயங்களில்‌ சண்டைகூட 
மூட்டிவிடுவான்‌. 

தாம்‌ எந்த வழியிலும்‌ சாராமல்‌ வாழ்நாளை வெறும்‌ 
பேச்சிலே கழிக்கிறவர்களின்‌ பேச்சை வழிச்‌ செல்லும்‌ 
அன்பர்கள்‌ காதில்‌ வாங்கிக்‌ கொள்ளமாட்டார்கள்‌. 

மலையைப்‌ பார்த்து நாய்‌ குரைத்தால்‌ அந்த மலை 
அதைக்‌ கேட்கிறதா? அதற்காகப்‌ பயந்து விலகுகிறதா? நாய்‌ 
குரைத்துக்‌ குரைத்துப்‌ பலம்‌ இழந்து அடங்கிவிடும்‌. மலை 
எப்போதும்போல்‌ சலனமின்றி உயர்ந்தோங்கி நின்று 
கொண்டிருக்கும்‌. 

வீண்வாதம்‌ செய்து, ''நீங்கள்‌ பைத்தியக்காரர்கள்‌; குருட்டு 
நம்பிக்கை உடையவர்கள்‌. உண்மை எப்போதும்‌ ஒன்றுதானே? 
நீங்கள்‌ செல்லுகிற வழி உண்மையாக இருந்தால்‌ அது 
ஒன்றாகத்தானே இருக்கவேண்டும்‌? *' என்றெல்லாம்‌ அறிவுடை 
யோரைப்‌ போலப்‌ பேசித்‌ தம்‌ வாக்கு வன்மையை யெல்லாம்‌ 
காட்டுகிறவர்களைக்‌ கண்டு சமய நெறியில்‌ செல்பவர்கள்‌ 
சிறிதும்‌ சோர்வடைய மாட்டார்கள்‌. அவர்கள்‌ ஒருகாலைக்கு 
ஒருகால்‌ இறைவன்‌ திருவருளில்‌ ஈடுபட்டுத்‌ தாம்‌ பெறும்‌ 
இன்பத்தை என்னி, “யார்‌ என்ன சொன்னால்‌ என்ன?! என்று 
தம்‌ வழியே போய்க்‌ கொண்டிருப்பார்கள்‌. 
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ஒரு மங்கைக்குத்‌ திருமணம்‌ ஆயிற்று. சில ஆடவர்‌ 
களுக்கு முகத்தில்‌ ரோமம்‌ முளைப்பதில்லை. அத்தகைய 
ஆடவன்‌ ஒருவன்‌ அவளுக்குக்‌ கணவனாக வாய்த்தான்‌. 
அவனுடன்‌ அவள்‌ இல்வாழ்க்கை நடத்தினாள்‌. மணம்‌ செய்த 
நாலைநீது ஆண்டுகள்‌ ஆயின. அவர்களுக்குக்‌ குழந்தை 
பிறக்கவில்லை. என்ன என்னவோ விரதம்‌ இருந்தார்கள்‌. 

பெண்களின்‌ வம்பர்‌ மகாசபை ஒன்று இந்த மங்கை 
யிருந்த தெருவில்‌ ஒரு வீட்டில்‌ கூடுவது வழக்கம்‌. அங்கே 
எப்போதாவது இந்தப்‌ பெண்மணியும்‌ போய்‌ விட்டு வருவாள்‌. 


ஒரு நாள்‌ இவள்‌ போயிருந்தபோது, “அவள்‌ சஷ்டி 
விரதம்‌ இருக்கின்றாளாமே!'' என்று ஒருத்தி சொன்னாள்‌. 

“அவருங்கூட இருக்கிறாராம்‌!?' என்று ஏளனக்‌ குரலோடு 
மற்றொருத்தி பேசினாள்‌. 


“என்ன இருந்து என்ன? குழந்தை பிறக்க வழி இல்லை” 
என்றாள்‌ ஒரு வம்பி. 


“ஏன்‌? என்று ஒருத்தி கேள்வி போட்டாள்‌. 

இவள்‌ ஆணைக்‌ கல்யாணம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டிருந்‌ 
தாலல்லவா குழந்தை பிறக்கும்‌? அலியைக்‌ கல்யாணம்‌ செய்து 
கொண்டால்‌? 

இதைக்‌ கேட்டவுடன்‌ இந்தப்‌ பெண்மணிக்குத்‌ தூக்கி 
வாரிப்போட்டது. கோபம்‌ மூண்டது. ஆனால்‌ இவள்‌ 
வாயில்லாப்‌ பூச்சி; எதிர்த்துப்‌ பேச அறியாதவள்‌. 


அந்த வம்பி தன்‌ கட்சியைக்‌ காரண காரியங்களுடன்‌ 
மெய்ப்பிக்க முன்வந்தாள்‌. “மீசை முளைத்த ஆண்பிள்ளை 
யென்று பழமொழி சொல்வார்கள்‌. அந்த லட்சணம்‌ 
இவளுடைய கணவருக்கு இல்லை. இவ்வளவு நாள்‌ சேர்ந்து 
வாழ்ந்தும்‌ குழந்தை பிறக்கவில்லை. இன்னும்‌ என்ன 
வேண்டும்‌, அவரை அலியென்று சொல்ல?" 

இப்படி அவள்‌ கூறவே எல்லோரும்‌, “ஆம்‌, ஆம்‌'' என்று 
தலையாட்டினார்கள்‌. 


இதைக்‌ கேட்ட இந்தப்‌ பெண்மணிக்கு முதலில்‌ கோபம்‌ 
வந்தாலும்‌ பிறகு அவர்களுடைய அறியாமையைக்‌ கண்டு 
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சிரிப்பே உண்டாயிற்று. தன்‌ கணவன்‌ ஆண்‌ என்பதை இவள்‌ 
அல்லவா அறிவாள்‌? அவனால்‌ தனக்கு உண்டாகும்‌ இன்பத்தை 
இவள்‌ பிறருக்கு விளம்பரம்‌ செய்யவேண்டுமா, என்ன? இந்த 
உலகமெல்லாம்‌ சேர்ந்து மேற்கோள்‌ காட்டி, 'உன்‌ கணவன்‌ 
ஆண்‌ அல்ல” என்று முழங்கினால்‌ என்ன? அவர்களுக்கு அவன்‌ 
ஆண்தான்‌ என்று மெய்ப்பிக்கவேண்டிய அவசியந்தான்‌ என்ன? 
“அந்தோ, பாவம்‌! இவர்களுடைய பேதைமைதான்‌ என்னே!" 
என்று இவள்‌ உள்ளே நகைப்பாள்‌. 


சமய- நெறியில்‌ புகுந்து மேன்மேலும்‌ அன்பு செய்து 
வருபவர்களுக்கு இறைவனுடைய திருவருளால்‌ சில வகை 
அநுபவங்கள்‌ உண்டாகி வரும்‌. அந்த அநுபவத்தை உணர்ந்த 
பிறகு, மற்றவர்கள்‌ என்ன வாதம்‌ செய்தாலும்‌ அவை 
பொருளாகப்‌ படா. 


சமயத்‌ துறையில்‌ வாழப்‌ புகாமல்‌, சமய நூலறிவை 
மாத்திரம்‌ ஓரளவு பெற்று, அது நன்று, இது தீது என்ற 
வாசாஞானம்‌ பேசும்‌ மக்கள்‌ தங்கள்‌ வாழ்நாளை வீணாக்கிக்‌ 
கொள்கிறார்களேயன்றி, சமயத்‌ துறையில்‌ உண்மையில்‌ புகுந்து 
அநுபவம்‌ பெற்றவர்கள்‌ அவர்களுடைய வாதங்களால்‌ சிறிதும்‌ 
தம்‌ நெறியினின்றும்‌ பிறழமாட்டார்கள்‌. 


இந்த நாட்டில்‌ சமய வாழ்வு என்பது நூலறிவு பெறுவது 
அல்ல; வாதத்‌ திறமை பெறுவது அல்ல; பிறரை அறிவினால்‌ 
வெல்வதும்‌ அல்ல. இறைவனுடைய அருளநுபவத்தைப்‌ 
பெறுவது அது; ஒரு காலைக்கு ஒரு கால்‌ தம்முடைய 
மலச்சுமை அணு அணுவாகக்‌ குறைந்து வருவதை உணரும்‌ 
நிலையில்‌ நிற்பது. 

அநுபவம்‌ இல்லாதவர்கள்‌ சமய நெறியில்‌ வாழ்பவர்கள்‌ 
அல்ல. அவர்களே, ''நன்றிது, தீதிது”” என்று உரைப்பவர்கள்‌; 
குன்றைக்‌ கண்டு குரைக்கும்‌ நாய்க்குச்‌ சமானமானவர்கள்‌. 


“ஒன்றது பேரூர்‌; வழிஆறு அதற்குஉள”” 
என்றதுபோல இருமுச்‌ சமயமும்‌; 


“நன்றிது, தீதிது'' என்றுஉரை யாளர்கள்‌ 
குன்று குரைத்தெழு நாயைஓத்‌ தார்களே. 
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(“பெரிய ஊர்‌ ஒன்று; அதற்குப்‌ போக ஆறு வழிகள்‌ 
இருக்கின்றன” என்று சொல்வதுபோல ஆறு சமயங்களும்‌ உள்ளன. 
அவற்றில்‌, “இது நன்று, இது தீது” என்று வேற்றுமையைப்‌ பெரிதாக்கி 
உரைப்பவர்கள்‌ குன்றைக்‌ கண்டு குரைத்துத்‌ துள்ளுகின்ற நாயை 
ஒத்தார்கள்‌, 

ஒன்றது-ஒன்று; அது: பகுதிப்‌ பொருள்‌ விகுதி. பேரூர்‌ 
ஒன்றுதான்‌. என்றதுபோல்‌ என்பது அவாய்‌ நிலையாய்‌ என்றதுபோல 
உள்ளன என்று ஒருசொல்லை வருவித்து முடிக்க, முடியும்‌. 
உரையாளர்கள்‌- செயலைச்‌ செய்யாமல்‌ உரையை ஆள்பவர்கள்‌; 
வெறும்‌ பேச்சுக்காரர்கள்‌. இத்தகையவர்களையே வள்ளுவர்‌, 
“பயனில்சொல்‌ பாராட்டுவான்‌'' என்று கூறினார்‌. 

நாய்‌ அருகிலே நின்ற வேறு நாயையோ மனிதனையோ 
கண்டு குரைத்தால்‌ நாயும்‌ விலகும்‌; மனிதனும்‌ அஞ்சி 
ஒதுங்குவான்‌. குன்றைப்‌ பார்த்துக்‌ குரைத்தால்‌ அது நகருமா? 
அது எப்போதும்போலவே நிற்கும்‌. இறைவனுடைய திருவருள்‌ 
அநுபவம்‌ உடையவர்கள்‌ சிறிதும்‌ சலனமடையாத மனத்‌ 
திண்மை பெற்று மலையைப்போல நிற்பார்கள்‌. 


“அஞ்சுவது யாதொன்றும்‌ இல்லை 
அஞ்ச வருவதும்‌ இல்லை”” 
என்று பேசுவதுதானே அவர்கள்‌ நிலை? 
வெறும்‌ பேச்சுப்‌ பேசுறெவர்கள்‌, தன்‌ இனத்தைக்‌ கண்டு 
வலியக்‌ குரைத்துச்‌ சண்டை செய்யும்‌ நாயின்‌ இயல்பை 
உடையவர்கள்‌. 
இது ஐந்தாந்‌ தந்திரத்தில்‌ உட்சமயம்‌ என்ற பிரிவில்‌ வரும்‌ 
இரண்டாவது பாட்டு. 


Xx 
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உள்ளத்திலே நல்ல குறிக்கோளும்‌, அந்தக்‌ குறிக்கோளில்‌ 
பற்றும்‌, அதை அடையும்‌ முயற்சியும்‌ இல்லாதவர்களுக்கு எது 
கிடைத்தாலும்‌ அது வீணாகிவிடும்‌. ஆற்றல்‌ பெற்ற அசுரர்கள்‌ 
பிறரை நலிந்தார்கள்‌. வீமன்‌ தீயவரைச்‌ செற்று நல்லோரைக்‌ 
காத்தான்‌. இராவணன்‌ அறிவு நிரம்பப்‌ பெற்றும்‌ நல்ல 
குறிக்கோள்‌ இன்மையால்‌ அழிந்தான்‌. தீய உள்ளம்‌ 
படைத்தவர்களுக்கு எந்தப்‌ பொருளும்‌ பிறருக்குத்‌ தீங்கு 
புரியவே உதவும்‌. 
பணம்‌ மக்களுக்குச்‌ செருக்கை உண்டாக்குவதைப்‌ 

, போலவே நூலறிவும்‌ செருக்கை உண்டாக்கும்‌. நூலைக்‌ கற்றல்‌ 
அறிவு தெளிவடைய வேண்டி; அறிவு தெளிந்தால்‌ 
இறைவனிடம்‌ அன்பு பிறக்கும்‌. 

“கற்றதனால்‌ ஆய பயன்‌என்கொல்‌ வாலறிவன்‌ 

நற்றாள்‌ தொழாஅர்‌ எனின்‌” 
என்ற குறளில்‌, கல்வியின்‌ பயன்‌ இறைவன்‌ தாள்‌ தொழல்‌ 
என்று வள்ளுவர்‌ சொல்கிறார்‌. அந்தப்‌ பயனை அடையும்‌ 
நெறியிற்‌ செல்லாத 'அறிவாளிகள்‌' எந்தக்‌ காலத்திலும்‌ 
இருக்கிறார்கள்‌. அவர்களுக்குச்‌ சாத்திரம்‌ பெரிதே ஒழியச்‌ சமய 
வாழ்வு பெரிது அன்று. 

“சாத்திய ரம்பல பேசும்‌ சழக்கர்காள்‌ 

கோத்தி ரமுங்குல முங்கொண் டென்செய்வீர்‌ 

பாத்தி ரஞ்சிவ மென்று பணிதிரேல்‌ 

மாத்தி ரைக்குள்‌ அருளும்மாற்‌ பேறரே”” 


என்றும்‌, 
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“குறிக ளும்‌அடை யாளமும்‌ கோயிலும்‌ 

நெறிக ளும்‌அவர்‌ நின்றதோர்‌ நேர்மையும்‌ 

அறிய ஆயிரம்‌ ஆரணம்‌ ஓதினும்‌ 

பொறியி லீர்மனம்‌ என்கொல்‌ புகாததே”” 
என்றும்‌ இத்தகைய செருக்கர்களைப்‌ பார்த்து இரங்குகிறார்‌ 
அப்பர்‌ சுவாமிகள்‌. 


நூல்களை ஏணியாகக்‌ கொண்டு இறைவனை அறியும்‌ 
நெறியிலே புகுந்து செயல்‌ .செய்யவேண்டும்‌. அதனைவிட்டு 
நூலிழையை ஆயிரம்‌ கூறிட்டுக்‌ காட்டுதல்போல அறிவின்‌ 
சாமர்த்தியத்தாலும்‌, வாக்கு வன்மையாலும்‌, வாதத்‌ 
திறமையாலும்‌ சாத்திரங்களின்‌ நுட்பங்களைக்‌ காட்டிச்‌ 
சமருக்குக்‌ கச்சை கட்டுவோர்‌, ஏணியைச்‌ சுமந்துகொண்டு, 
ஏறவேண்டிய இடத்தில்‌ ஏறாமல்‌ இருப்பவர்களுக்குச்‌ 
சமானமானவர்களே. 


நூல்களைப்‌ படிப்பதற்கும்‌ அவற்றைத்‌ தெளிவதற்கும்‌ 
எத்தனை காலம்‌ கழிகின்றது! அவ்வளவு காலத்தைச்‌ 
செலவிட்டும்‌ நன்மை பெறாமல்‌ செருக்கு மிஞ்சிப்‌ போவதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ துரதிருஷ்டம்‌ வேறு என்ன வேண்டும்‌? தம்முடைய 
கட்சியே வெல்ல வேண்டுமென்று மண்டையைக்‌ குடைந்து 
கொண்டு நிற்பவர்கள்‌, இறைவனைக்‌ காணவேண்டும்‌ என்ற 
ஏக்கத்தையுடையவராகி அந்த நெறியில்‌ வாழத்‌ தொடங்கினால்‌ 
எவ்வளவு நன்மை உண்டாகும்‌! 


நம்முடைய பார்வையைப்‌ புறத்தே போகவிட்டு, 
அறிவை வெளியிலே. அலைய விட்டு, அதனால்‌ தெரிந்து 
கொண்டவற்றை வைத்துக்‌ கொண்டு, ''நான்‌ மெத்தப்‌ 
படித்தவன்‌; அகன்ற அறிவுடையவன்‌” என்று சொல்லுகிறோம்‌. 
நம்மைக்‌ காட்டிலும்‌ அகலமான அறிவு படைத்தவன்‌ வந்து 
வாதம்‌ பேசினால்‌ நம்‌ வாய்‌ அடங்கிவிடுகிறது. புறத்திலே 
செலுத்தும்‌ அறிவு மேலே மேலே போய்க்கொண்டேதான்‌ 
இருக்கும்‌. அதை நிறுத்த இயலாது. போகப்‌ போக இடம்‌ 
விரிந்துகொண்டே போகும்‌. ஆனால்‌ இந்தப்‌ பயணத்தை 
மாற்றிச்‌ சிறிது உள்ளே திருப்பிவிட்டால்‌ நிச்சயமாக ஓரிடத்தில்‌ 
வந்து நிற்கவேண்டும்‌. அகமுகமாக நம்‌ பார்வையைத்‌ 
திருப்பிவிட்டால்‌ அகலம்‌ குறைந்துவிடும்‌; ஆழம்‌ உண்டாகும்‌. 
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உலகத்தையும்‌ நூலையும்‌ பார்த்த பார்வையைத்‌ திருப்பி உயிராகிய 
தம்மையும்‌ அதனூடே உயிர்க்‌ குயிராக நிற்கும்‌ இறைவனையும்‌ பார்க்க 
முயலவேண்டுமென்பதைச்‌ சொன்னார்‌. ஆணிபோல்‌ பதிய என்று ஒரு 
சொல்லைக்‌ கூட்டிப்‌ பொருள்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. ஆர்த்த - கட்டிய.) 

பிறவியினாற்‌ கட்டுண்டு கிடக்கும்‌ ஆன்மாக்கள்‌ 
அக்கட்டினின்றும்‌ நீங்கினால்‌ வீடு பெறும்‌. 

“அர்த்த பிறவித்‌ துயர்கெடநாம்‌ ஆர்த்தாடும்‌ தீர்த்தன்‌.” 
என்று மாணிக்கவாசகரும்‌ “ஆர்த்த பிறவி'யைச்‌ சொன்னார்‌. 

இது ஆறாந்‌ தந்திரத்தில்‌ தவம்‌ என்னும்‌ பகுதியில்‌ வரும்‌ 
8-ஆவது பாட்டு. 

x 
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தமிழ்‌ நாட்டில்‌ உள்ள கோயில்களின்‌ அமைப்பு 
வியக்கத்தக்கது. மனித சரீரம்‌ போல அமைந்தது ஆலயம்‌. 
ஆலயத்தின்‌ உறுப்புக்களை மக்கள்‌ உடம்பின்‌ உறுப்புக்களோடு 
ஒப்புமை காட்டி அதன்‌ தத்துவத்தை விளக்குவார்கள்‌ 
அறிஞர்கள்‌. 

உடம்பைப்‌ போன்றது ஆலயம்‌ என்பதன்‌ விரிவை 
இப்போது காணுவதை விட்டுவிட்டு, உடம்பு ஆலயத்தைப்‌ 
போன்றிருக்கிறது என்று திருமூலர்‌ சொல்வதைக்‌ கேட்கலாம்‌. 

ஆலயத்தில்‌ நம்‌ கண்ணுக்கு முதலில்‌ தோன்றுவது 
கோபுரம்‌. அது கோயில்‌ வாசலின்மேல்‌ இருப்பது. 
பலநிலைகளால்‌ ஆகியது அது. கோயிலில்‌ பல பிராகாரங்கள்‌ 
இருக்கும்‌. சிவலிங்கப்‌ பெருமான்‌ இருக்கும்‌ மூலஸ்‌ 
தானத்துக்குப்‌ போவதற்கு முன்‌ பிராகாரங்களையும்‌ பலவகை 
மண்டபங்களையும்‌ கடக்கவேண்டும்‌. இறைவன்‌ உறையும்‌ 
இடத்துக்குக்‌ கர்ப்பக்கிருகம்‌ என்று பெயர்‌. அதை நடுவாக 
வைத்து மற்ற அமைப்புக்களையெல்லாம்‌ கட்டியிருக்கிறார்கள்‌. 


சிவபெருமானை ஆலயத்தில்‌ தரிசனம்‌ செய்துவிட்டு 
வந்தால்‌ போதாது. ஆலய்‌ தரிசனத்தின்‌ பயன்‌ நம்முடைய 
உள்ளம்‌ தரய்மையடைவதே. இறைவனைக்‌ கண்களால்‌ கண்டு 
உருகி அவனுடைய கோலத்தை உள்ளத்திலே படம்‌ பிடித்துக்‌ 
கொள்ளவேண்டும்‌. தியானம்‌ செய்கையில்‌ நம்‌ உள்ளத்தில்‌ 
அப்பெருமானை எழுந்தருளச்‌ செய்து இன்புறவேண்டும்‌. பல 
வேறு கோயில்களுக்குச்‌ சென்று வழிபடுவதற்குப்‌ பயன்‌ இது. 

ஊரில்‌ உள்ள கோயிலில்‌ சிவபெருமானைத்‌ தரிசித்தது 
போல உடம்பாகிய கோயிலில்‌ உள்ள சிவபெருமானையும்‌ 
தரிசிக்கலாம்‌. ஆலயத்தில்‌ உள்ள சிவலிங்கம்‌, உள்ளத்தில்‌ 
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இறைவனைக்‌ காணவேண்டும்‌ என்பதை நினைப்பூட்டும்‌ 
சின்னமேயாகும்‌. 


இந்த உடம்பே பெரிய ஆலயம்‌. மனிதன்‌: கட்டும்‌ 
கோயிலில்‌ இதில்‌ உள்ள நுட்பமான அமைப்பைக்‌ காண 
முடியாது. இறைவனே இந்த ஆலயத்தைக்‌ கட்டிக்‌ 
கொடுத்திருக்றொன்‌. இதற்குள்ளே உள்ளம்‌ அல்லது இருதயம்‌ 
இருக்றெது; அதுதான்‌ இறைவன்‌ உறையும்‌ கர்ப்பக்கிருகம்‌. 
கோயில்‌ எவ்வளவு பெரிதாகவும்‌ அழகாகவும்‌ இருந்தாலும்‌ 
கர்ப்பக்கருகம்‌ தூயதாக இல்லாவிட்டால்‌ பக்தர்கள்‌ 
இறைவனைத்‌ தரிசிக்க இயலாது. உடம்பு பெரிதாக இருந்தால்‌ 
போதாது; உள்ளம்‌ தூயதாக இருக்கவேண்டும்‌. 


கோயில்களில்‌ பல பிராகாரங்களையுடையவைகளும்‌ 
உண்டு; ஒரே பிராகாரத்தையுடைய கோயில்களும்‌ உண்டு. 
ஆனால்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ கர்ப்பக்கிருகம்‌ இருக்கும்‌. அதுபோல்‌ 
உடம்பினால்‌ அழகியவர்களும்‌, பெரியவர்களும்‌, அழகற்ற 
வர்களும்‌, உறுப்புக்‌ குறைவுடையவர்களும்‌ இருக்கலாம்‌; 
ஆனால்‌ எல்லோருக்கும்‌ உள்ளம்‌ என்பது சிறிது பெரிதின்றி 
இருக்றெது. 

உள்ளமாகிய கர்ப்பக்‌ கிருகத்தில்‌ சிவன்‌ இருக்கிறான்‌. 
ஆலயத்தில்‌, இறைவன்‌ சிவலிங்கத்துக்குள்‌ இருக்கிறான்‌. 
சிவலிங்கம்‌ அவனுடைய உருவம்‌. அதுபோல்‌ உடம்பாகிய 
ஆலயத்தில்‌ உள்ளமாகிய கர்ப்பக்கிருகத்தில்‌ சீவனாகிய 
உருவத்துக்குள்ளே . சிவபெருமான்‌ இருக்கிறான்‌. உடலுக்குள்‌ 
உயிர்‌ இருப்பதுபோல உயிருக்குள்‌ உயிருக்குயிராகிய இறைவன்‌ 
இருக்கிறான்‌. உயிர்‌ இருப்பதனால்‌ உடம்பு இயங்குகிறது. 
உயிருக்குயிர்‌ இருப்பதனால்‌ உயிர்‌ இயங்குகிறது. சீவனை 
இடமாகக்கொண்டு சிவன்‌ விளங்குகிறான்‌. சீவன்‌ சிவ 
சொரூபம்‌. இது தூய்மைபெற்ற நிலையிலுள்ள ஞானியர்‌ 
திறத்தில்‌ அமைவது. 


சிவஞானத்தால்‌ தெளிவு பெற்ற ஞானிகளுக்குச்‌ வன்‌ 
சிவசொரூபமாக நிற்கும்‌; இன்ப வாழ்வு உண்டாகும்‌. அவர்கள்‌ 
தெள்ளத்‌ தெளிந்தோர்‌. 


258 கி. வா. ஜ-வின்‌ திருமுறை மலர்கள்‌-3 


உள்ளம்‌ பெருங்கோயில்‌; ஊனுடம்பு ஆலயம்‌; 


தெள்ளத்‌ தெளிந்தார்க்குச்‌ சீவன்‌ சிவலிங்கம்‌. 

(சிவஞானம்‌ பெற்று நன்றாகத்‌ தெளிந்தவர்களுக்கு 
அவர்களுடைய உள்ளமே பெருமையையுடைய கர்ப்பக்கிரகம்‌, 
ஊனாகிய உடம்பே ஆலயம்‌; சீவனே சிவலிங்கம்‌, 

பெருங்கோயில்‌ பெருமை, தலைமையைக்‌ கருதியது. ஊனால்‌ 
ஆகிய உடம்பாக இருந்தாலும்‌ அது கோயிலாகத்‌ திகழும்‌, சிவலிங்கம்‌- 
சிவன்‌ ஆவிர்ப்பவித்திருக்கும்‌ லிங்கவடி வம்‌.) 

இந்த உடம்பிலே சிறப்பாகத்‌ தோன்றுவது தலை; தலை 
என்பதே அதன்‌ தலைமையைக்‌ காட்டுகிறதல்லவா? எவரையும்‌ 
முகத்தைக்‌ கொண்டு அடையாளம்‌ தெரிந்து கொள்கிறோம்‌. 
ஆலயத்தில்‌ கோபுரம்‌ சிறப்பாகக்‌ காட்சி தருவதுபோல, 
உடம்பாகிய ஆலயத்தில்‌ தலை காட்சி தருகிறது. கோபுரத்தின்‌ 
கீழே பெரிய வாயில்‌ இருக்கிறது. இங்கும்‌ தலையின்கழ்ப்‌ 
பெரிய வாசலைப்‌ போல வாய்‌ இருக்றெது. வாய்‌ என்பதே 
வாயில்‌ என்ற பொருளை நினைப்பிக்கிறதல்லவா? 


வேண்டியார்‌ வேண்டியனவற்றைத்‌ தரும்‌ வள்ளலாகிய 
இறைவன்‌ எழுந்தருளிய இந்த உடம்பென்னும்‌ ஆலயத்தைப்‌ 
பற்றித்‌ திருமூலர்‌ சொல்லுகிறார்‌. எல்லாருடைய உடம்பும்‌ 
ஆலயமாவதில்லை. தெள்ளத்‌ தெளிந்த சிவஞானிகளுடைய 
உடம்பே ஆலயமாகின்றது. 


உள்ளம்‌ பெருங்கோயில்‌; ஊன்‌உடம்பு ஆலயம்‌; 

வள்ளற்‌ பிரானார்க்கு வாய்கோ புரவாசல்‌; 

தெள்ளத்‌ தெளிந்தார்க்குச்‌ சீவன்‌ சிவலிங்கம்‌. 

(தெள்ளத்‌ தெளிந்தாருக்கு அவர்களுடைய உள்ளமே வள்ளற்‌ 
பிரானுக்குரிய பெருங்கோயில்‌. அவர்களுடைய உடம்பே வள்ளற்‌ 
பிரானுக்குரிய ஆலயம்‌ என்று ஓவ்வொன்றனுடனும்‌ கூட்டிக்‌ 
கொள்ளவேண்டும்‌. 

x 


ஊனால்‌ அமைந்து மற்றவர்களிடம்‌ அருவருக்கத்‌ 
தக்கதாக உள்ள உடல்‌ தெள்ளத்‌ தெளிந்தவர்களிடம்‌ ஆலயமாக 
மாறிவிடுகிறது. அப்படியே மற்றொரு மாற்றமும்‌ உண்டாகிறது. 
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நம்‌ உடம்பில்‌ நுகர்ச்சிக்‌ கருவிகளாக இருக்கும்‌ புலன்கள்‌ 
ஐந்தும்‌ நம்மைப்‌ பல இடங்களில்‌ ஈர்த்துச்‌ செல்கின்றன. 
அவற்றால்‌ நாம்‌ அடையும்‌ தீங்குகளுக்குக்‌ கணக்கு வழக்கே 
இல்லை. ஆனால்‌ அந்தப்‌ புலன்களே சிவஞானம்‌ பெற்ற 
வர்களிடம்‌ வாலாட்டுவ தில்லை. மற்றவர்களை மதமுடைய 
யானைகளாக அச்சுறுத்தும்‌ அவை அவர்களிடம்‌ கட்டுப்பட்ட 
யானைகளாகி விடுகின்றன; அவர்களுக்கு ஏவல்‌ செய்கின்றன. 


புலன்களால்‌ அறியாமையாகிய இருள்‌ நமக்கு 
மிகுதியாகிறது. தெள்ளத்‌ தெளிந்த சிவஞானிகளுக்கு உடம்பு 
ஆலயமாகவும்‌ உள்ளம்‌ கர்ப்பக்கிருகமாகவும்‌ சீவன்‌ 
சிவலிங்கமாகவும்‌ மாறும்போது ஐம்புலன்களும்‌ கோயிலில்‌ 
வைக்கும்‌ தீபங்களாகி விடுகின்றன. கோயிலில்‌ பெரிய 
விளக்குகளை ஏற்றுவார்கள்‌. அவற்றைக்‌ காளா விளக்கு என்று 
சொல்வார்கள்‌; இப்போது காடா விளக்கு என்று வழங்குகிறது. 
புலன்கள்‌ சிவஞானிகளின்‌ ஒழுக்கத்துக்குத்‌ துணையாக ஞான 
வாசனை வீசுகின்றன. அவர்களுடைய கரணங்கள்‌ யாவுமே சிவ 
கரணங்களாகி மாறிவிடுகின்றன. 


கள்ளப்‌ புலன்ஐந்தும்‌ காளா மணிவிளக்கே. 


(திரட்டுத்தனத்தையுடைய ஐம்புலன்களும்‌ பெரிய அழகிய 
விளக்குகளாகும்‌. 


மற்றவர்களுக்குக்‌ கள்ளப்‌ புலன்களாக இருந்தவை அவை; 
இவர்களுக்கே தெள்ளத்‌ தெளிவதற்கு முன்பு . அப்ப்டி இருந்தவை. 
கள்ளம்‌- தம்மை உடையாருக்குத்‌ தீங்கு செய்யும்‌ கரவு. காளாவீளக்கு 
என்று கூட்டுக. மணி - அழகு; மணி வீளக்கு - மணியாகிய தூண்டா 
விளக்கு என்பதும்‌ பொருந்தும்‌. 
Kk 


அருவருப்பதற்குரிய உடம்பும்‌, ஆறு தீய குணங்களுக்கு 
இட.மாகிய உள்ளமும்‌, தீயவை பேசும்‌ வாயும்‌, தீய வழியிற்‌ 
செலுத்தும்‌ புலன்களும்‌ இறைவன்‌ திருவருள்‌ பெற்ற பிறகே 
ரஸவாதத்தால்‌ செம்பு பொன்னாக மாறியது போல மாறிவிடும்‌. 


உள்ளம்‌ பெருங்கோயில்‌; ஊன்‌உடம்பு ஆலயம்‌; 
வள்ளல்‌ பிரனார்க்கு வாய்கோ புரவாசல்‌; 
தெள்ளத்‌ தெளிந்தார்க்குச்‌ சீவன்‌ சிவலிங்கம்‌; 
கள்ளப்‌ புலன்‌ஐந்தும்‌ காளா மணிவிளக்கே. 
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“ஊனுடம்பு சுற்றாலை'!, ''தெள்ளித்‌ தெளிவார்க்கு' ', 
காள மணிவிளக்கு'' என்று வேறு பாடங்களும்‌ உண்டு. 
சுற்றாலை என்ற பாடத்திற்குத்‌ திருச்சுற்று மதிலாகிய பிராகார 
மென்று பொருள்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 

கயிலாய சித்தர்‌ உரையில்‌ உள்ள சில பகுதிகள்‌ இங்கே 
அறிவதற்குரியன. 'பாலின்கண்‌ நெய்‌ இருந்தாற்போலவே பூரண 
சிவலிங்கம்‌ உள்ளமாகிய சீவாத்மாவை இடங்கொண்டிருக்கை 
யினாலே, ''உள்ளம்பெருங்கோயில்‌''...... உள்ளப்பெருங்‌ 
கோயிலாகிய சீவாத்மாவுக்கு ஐம்பூத வடிவு வளையமாகை 
யினாலே, ''ஊனுடம்பு சுற்றாலை'!..... வைகரி வாக்குச்‌ 
சுற்றாலாகிய வடிவுக்கு முன்னிலையாகையினாலே, “வள்ளற்‌ 
பிரானார்க்கு வாய்‌ கோபுரவாசல்‌”'..... காரணகுரு கைகாட்டும்‌ 
படியே உள்ளமாகிய சீவாத்மா கர்ப்பூரமும்‌ சோதியும்‌ கலந்தாற்‌ 
போலவே பூரணமாகிய சிவலிங்கத்தில்‌ ஐக்கிய பதம்‌ பெற்ற 
படியினாலே, ''தெள்ளித்‌ தெளிந்தார்க்குச்‌ சீவன்‌ சிவலிங்கம்‌". 
தெளிந்தபின்‌ புலன்‌ ஐந்தும்‌ சிவாம்சமாகத்‌ தோற்றுகையினாலே, 
“கள்ளப்‌ புலனைந்தும்‌ கால மணிவிளக்கே. '... * 


ஈது ஏழாந்‌ தந்திரத்தில்‌ சிவபூசை என்னும்‌ பகுதியில்‌ 
வரும்‌ முதல்‌ பாட்டு. 
3 


திருக்கூத்து 


மனிதனுக்கு எல்லாப்‌ புலன்களையும்விடச்‌ சுவைப்‌ 
புலன்‌ மிகவும்‌ வலிமையுடையது. குழந்தைப்‌ பருவ முதல்‌ 
இறக்கும்‌ பருவம்‌ வரையில்‌ அந்தப்‌ புலன்‌ மாத்திரம்‌ 
வலியிழக்காமல்‌ இருக்கிறது. வேறு புலனுக்கு இனிமைதரும்‌ 
பொருளுக்கு உவமை சொல்ல வேண்டுமானாலும்‌ நாவுக்கு 
இனிமை தருவதையே எடுத்துச்‌ சொல்கிறான்‌. ''இசைத்தேன்‌ 
பருகினேன்‌'' என்று சொல்கிறார்‌. ''அவன்‌ முகத்தில்‌ பால்‌ 
வடிகிறது என்று பேசுகிறான்‌. குழந்தையை, ''தேனே, 
கரும்பே'' என்று கொஞ்சுகிறான்‌. 


- உணவுப்‌ பண்டத்தின்‌ பெயர்களை ஒருவர்‌ சொல்லிக்‌ 
கொண்டே வந்தால்‌, காதில்‌ கேட்டால்‌ போதும்‌, நாவில்‌ நீர்‌ 
ஊறுகிறது. உணவை உண்ணும்போது நாவில்‌ நீர்‌ ஊறுவதனால்‌ 
அவ்வுணவு ஜீரணமாகிறது; இது உடற்கூற்றின்‌ உண்மை. 
சுவைப்‌ புலனுக்கு நாம்‌ அடிமையாக இருக்கிறோம்‌ என்பது 
மற்றோர்‌ உண்மை. அதனால்தான்‌ காதில்‌ பெயர்‌ கேட்ட 
மாத்திரத்தில்‌ நாவில்‌ நீர்‌ ஊறுகிறது. அப்பண்டத்தைக்‌ 
கண்ணால்‌ கண்டுவிட்டால்‌ சொல்லவே வேண்டாம்‌. 
இறைவன்‌ திருப்‌ பெயரைச்‌ சொன்னாலும்‌, அவன்‌ 
புகழைக்‌ கேட்டாலும்‌, அவன்‌ திருவுருவத்தைக்‌ கண்டாலும்‌ 
அன்பர்களுக்குக்‌ கண்ணில்‌ நீர்‌ ஊறுகிறது. “அது ஏன்‌ 
ஊறுகிறது? காரணம்‌ தெரியவில்லையே!" என்று மற்றவர்கள்‌ 
கேட்கிறார்கள்‌. 


நல்ல புளியோதரையை ஓரன்பர்‌ வைத்துக்கொண்டு 
சாப்பிடுகிறார்‌. அருகில்‌ இருப்பவனுக்கு நாக்கில்‌ நீர்‌ ஊறுகிறது. 
புளியோதரையின்‌ காட்சி நாவில நீர்‌ ஊறச்‌ செய்றெதற்குக்‌ 
காரணம்‌ என்ன? மனிதனுக்குச்‌ சுவைப்‌ பண்டங்களில்‌ உள்ள 
மீதூர்ந்த விருப்பந்தான்‌. அது போலவே இறைவனிடம்‌ உள்ள 
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முறுகிய பக்தியினால்‌ அவன்‌ திருவுருவத்தைக்‌ கண்டால்‌ 
அன்பர்களுக்குக்‌ கண்ணில்‌ நீர்‌ ஊறுகிறது. 
நாவில்‌ ஊறும்‌ நீர்‌ சுவைக்கு அடிமையானதைக்‌ 
காட்டுகிறது. கண்ணில்‌ ஊறும்‌ நீரோ, இறைவனுடைய அன்பு 
மிகுதியினால்‌ அவனுடைய திருவருளுக்கு ஆளாகி நிற்பதைக்‌ 
காட்டுகிறது. 
கண்ட அன்பர்களையெல்லாம்‌ ஆனந்தக்‌ கடலில்‌ 
ஆழ்த்தும்‌ பேரழகு நடராசப்‌ பெருமானுடைய கோலத்துக்கு 
உண்டு. இந்த மானிடப்‌ பிறவியில்‌ எவ்வளவு நாள்‌ உழலுவேன்‌ 
என்று ஏங்கும்‌ உள்ளம்‌ உடைய பெரியோர்களும்‌, ''இறைவா, 
நின்னுடைய திருக்கூத்தைத்‌ தரிசிக்கும்‌ பேறு பெற்றால்‌ 
இம்மனிதப்‌ பிறவியும்‌ வேண்டுவதே''* என்று கூறுகிறார்கள்‌. 
அவ்வளவு இன்பத்தைத்‌ தரும்‌ ஆனந்தத்‌ தாண்டவத்தைக்‌ 
கண்ட அன்பர்களுக்கெல்லாம்‌ இறைவன்‌ வழங்கிய அருளின்‌ 
அடையாளமாகக்‌ கண்ணீர்‌ உண்டாகும்‌; நெஞ்சம்‌ நெக்கு நெக்கு 
உருகும்‌. 
புளிக்கண்‌ டவர்க்குப்‌ புனல்‌ ஊறு மாபோல்‌ 
களிக்கும்‌ திருக்கூத்துக்‌ கண்டவர்க்கு எல்லாம்‌ 
அளிக்கும்‌ அருட்கண்ணீர்‌ சோர்நெஞ்‌ சுருக்கும்‌. 
(புளிச்சுவையையுடைய உணவுப்‌ பண்டங்களைக்‌ 
கண்டவர்க்கு நாவில்‌ நீர்‌ சுரப்பதுபோல்‌, ஆனந்தத்‌ தாண்டவமானது 
தன்னைக்‌ கண்ட அன்பர்களுக்கெல்லாம்‌ இறைவன்‌ வழங்கும்‌ 
அருளநுபவத்தால்‌ கண்ணீர்‌ சோரச்‌ செய்யும்‌; அதற்குக்‌ காரணமான 
நெஞ்சை உருக்கும்‌. 
புளி - புளிச்‌ சுவையுள்ள உணவுப்‌ பொருள்‌; ஆகுபெயர்‌. 
புளியைக்‌ கண்டவர்க்குப்‌ புனல்‌ ஊறுவது நாவில்‌. ஊறுமாறு போல்‌ 
என்பது ஊறுமாபோல்‌ என வந்தது. களிக்கும்‌ திருக்கூத்து ஆனந்தத்‌ 
தாண்டவம்‌; எழுவாய்‌. அன்பர்கள்‌ கண்டுகளிக்கும்‌ நடனம்‌ என்றும்‌ 


* “குனித்த புருவமும்‌ கொவ்வைச்செவ்‌ வாயிற்‌ குமிண்‌ சிரிப்பும்‌, 
பனித்த சடையும்‌ பவளம்போல்‌ மேனியிற்‌ பால்வெண்ண்றும்‌, 
இனித்த முடைய எடுத்தபொற்‌ பாதமும்‌ காணப்பெற்றால்‌, மனித்தப்‌ 
பிறவியும்‌ வேண்டுவ தேஇந்த மாநிலத்தே'' - திருநாவுக்கரசர்‌ 
தேவாரம்‌, 
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சொல்லலாம்‌. கண்டவர்க்கு எல்லாம்‌ என்றது, காணும்‌ முறைப்படி 
கண்டவர்கள்‌ யாவருக்கும்‌ என்று பொருள்‌ கொள்வதற்குரியது. 
இறைவன்‌ திருவுருவத்தை வெறும்‌ விக்கிரகமாகவாவது, கலைப்‌ 
பொருளாகவாவது காணுதல்‌ அந்த உருவத்தைக்‌ காணுவதாக 
ஆகுமேயன்றி, இறைவனைக்‌ காணுவதாகாது. இறைவன்‌ 
திருக்கூத்தையே கண்டாற்போன்ற ஆதராதிசயம்‌ உடையவர்களையே 
இங்கே கருதினார்‌. 


இறைவன்‌ அளிக்கும்‌ அருள்‌; அந்த அருள்‌ காரணமாக 
வரும்‌ கண்ணீர்‌. இறைவன்‌ திருவருளநுபவம்‌ உடையாருக்கு 
மெய்ம்மயிர்‌ பொடிக்கும்‌; கண்ணீர்‌ சோரும்‌. 

பேரானந்தம்‌ உற்றவர்க்கே கண்ணீர்கம்‌ பலை 
உண்டாகும்‌'' என்று தாயுமானவர்‌ உணர்த்துகிறார்‌. 

கண்ணீர்‌ சோர்வதற்குக்‌ காரணம்‌ உள்ளத்தில்‌ தோன்றிய 
உருக்கம்‌. கண்ணீர்‌ சோர்வதற்குக்‌ காரணமான நெஞ்சைத்‌ 
திருக்கூத்து உருகச்‌ செய்யும்‌. கண்ணீர்‌ சோர்தலும்‌ நெஞ்சு 
உருகுதலுமாகிய இரண்டையும்‌ இங்கே கொள்ளவேண்டும்‌. 

கூத்து உருக்கும்‌ என்று கூட்டுக.) 

ஸ்‌ 

திருக்கூத்தைக்‌ கண்டவுடன்‌ கண்‌ நீர்‌ சோர நெஞ்சு 
உருகும்‌. பின்பு மாறிலா மகிழ்ச்சி உள்ளத்தே உண்டாகும்‌. ஒரே 
ஒளி மயமான சூழலாக நெஞ்சம்‌ இருக்க, அங்கே ஆனந்த 
அமுது ஊறும்‌. 

ஒளிக்குள்‌ ஆனந்தத்து அமுதூறும்‌ உள்ளத்தே. 

(தேஜோமயானந்த அமுதம்‌ உள்ளத்தில்‌ ஊறும்‌, 

இருள்‌ மாய்ந்து துன்பம்‌ நீங்கி ஒளியும்‌ ஆனந்தமும்‌ உள்ளத்தில்‌ 
இடங்கொள்ளும்‌. ஆனந்தத்து அமுது - ஆனந்தமாகிய அழுது; அத்து : 
வேண்டா வழிச்‌ சாரியை.) 

சுந்தரமூர்த்தி நாயனார்‌ நடராசப்‌ பெருமானுடைய 


ஆனந்தத்‌ தாண்டவத்தைத்‌ தரிசித்து இத்தகையதோர்‌ ஆனந்த 
நிலையை அடைந்தாரென்று சேக்கிழார்‌ சொல்கிறார்‌. 
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“ஐந்துபே ரறிவும்‌ கண்களே கொள்ள 
அளப்பரும்‌ கரணங்கள்‌ நான்கும்‌ 
சிந்தையே ஆகக்‌ குணம்‌ஒரு மூன்றும்‌ 
திருந்துசாத்‌ துவிகமே ஆக 
இந்துவாழ்‌ சடையான்‌ ஆடும்‌ஆ னந்த 
எல்லையில்‌ தனிப்பெருங்‌ கூத்தின்‌ 
வந்தபே ரின்ப வெள்ளத்துள்‌ திளைத்து 
மாறிலா மகிழ்ச்சியின்‌ மலர்ந்தார்‌. 


“தெண்ணிலா மலர்ந்த வேணியாய்‌ உன்றன்‌ 
திருநடம்‌ கும்பிடப்‌ பெற்று 
மண்ணிலே வந்த பிறவியே எனக்கு 
வாலிதாம்‌ இன்பமாம்‌ என்று 
கண்ணில்‌ஆ னந்த அருவிநீர்‌ சொரியக்‌ 
கைம்மலர்‌ உச்சிமேற்‌ குவித்துப்‌ 
பண்ணினால்‌ நீடி அறிவரும்‌ பதிகம்‌ 
பாடினார்‌ பரவினார்‌ பணிந்தார்‌.” 


இப்பாடல்களில்‌ சொல்லப்பெற்ற அநுபவம்‌ திருமூலர்‌ 


திருவாக்கில்‌ உள்ள அநுபவமேயாகும்‌. திருமந்திரப்‌ பாட்டுக்கு 
ஒரு வகையில்‌ இவற்றைச்‌ சிற்றுரையாகவே கொள்ளலாம்‌. 


புளிக்கண்‌ டவர்க்குப்‌ புனல்‌ஊறு மாபோல்‌ 
களிக்கும்‌ திருக்கூத்துக்‌ கண்டவர்க்‌ கெல்லாம்‌ 
அளிக்கும்‌ அருட்கண்ணீர்‌ சோர்நெஞ்சு உருக்கும்‌; 
ஒளிக்குள்‌ஆ னந்தத்து, அமுது ஊறும்‌ உள்ளத்தே. 


இது ஒன்பதாம்‌ தந்திரத்தில்‌ : அற்புதக்‌ கூத்து என்ற 


பகுதியில்‌ உள்ள 17-ஆம்‌ பாட்டு. ' 


நிறைந்தது 


கி.வா.ஜ. அவர்களுக்கு சிறு வயதிலேயே 
தமிழ்‌ இலக்கியங்கள்‌ மீது பற்று ஏற்பட்டது. 
டாக்டர்‌ உ.வே. சுவாமிநாதையர்‌ அவர்களுடைய 
தலை மாணாக்கராக இருந்து தமிழ்‌ பயின்று, 
அவர்களது அருந்தமிழ்‌ பணிக்கும்‌ துணை 
நின்று, 'கலைமகள்‌' மாதப்‌ பத்‌இரிகையின்‌ 
ஆசிரியராக ஐம்பதாண்டுகளுக்கு மேல்‌ - பணி 
யாற்றியுள்ளார்‌. 


தமிழ்‌ ஆராய்ச்சி, இலக்யெம்‌, பக்இ 
இலக்கியங்கள்‌, கவிதைகள்‌, நாடோடிப்‌ பாடல்‌ 
கள்‌, பழமொழிகள்‌ என இவரே எழுதியும்‌, 


தொகுத்தும்‌ அவித்துள்ள நூல்கள்‌ இருநூற்றுக்‌ 
கும்‌ மேற்பட்டனவாகும்‌. 

குறிப்பாக, -இலக்கணத்துக்கு விளக்கம்‌ 
தருவதில்‌ வல்லவர்‌. சிலேடையாய்ப்‌ பேசுவதில்‌ 
இவருக்கு நிகர்‌ இவரே. 

எந்த இலக்கிய நூலிலே சந்தேகம்‌ 
ஏற்படினும்‌ உடனடியாக விளக்கம்‌ 6.வா.ஜ. 
அவர்கலிடமிருந்து கடைக்கும்‌ என்பதைத்‌ தமிழ்‌ 
அறிஞர்கள்‌ பலரும்‌ அறிவர்‌, 

இவர்‌, பல காலமாக உள்ள ஐயங்களைப்‌ 
போக்குடன்ற வகையில்‌, 'கலைமகள்‌' மாத 
இதழில்‌ பதிலளித்து வந்தார்‌. இவை என்றென்றும்‌ 
தமக்குப்‌ பயன்‌ விளைக்கக்‌ கூடும்‌. 

த்‌ 


“வ ஆ அக ஷக்‌ CZ 


